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सबिनय समर्पण 


हे सदुगुरो | हे कृपालो ! आपके चरण-कफमलों में मेंरे- कोटिशः 
साष्टाग प्रणाम स्वीकृत हों । भगवन्‌ ! क्या आपकी अपार महिमा का 
अन्त है ! क्‍या आपके अनन्त उपकारों का वर्णन हो सकता है ! 
सरकारी आनन्द-विप्रह, शान्त-स्वरूप, सोम्य मुर्ति तो सद>स्ंदा एक- 


, सी बनी रहती है | भला, उस दिव्य-स्वरूप की उपमा ही क्या'हो सकती 


| 
॥ 


है ! क्या उसकी समता सूर्य कर सकता है ? जी नहीं, यद्यपि वह सांसा- 
रिक तिमिर का नाश तो कर देता है, तथापि वह अविद्या-रजनी के 
नाश करने में तो सवंधा असमर्थ है तथा वह उदय-अस्त होता' रहता 


है और जगत्‌ के ताप का हेतु भी है; परन्तु हे जानसूर्य ! आप तो इस 


जीव को जन्म-मरण के चक्कर में डालनेवाली अन्धकाररूपी अविया 
के नाशक एव उदय-अस्त-विहीन हैं ओर आपमें तो ताप का कभी 
दर्शन ही नहीं होता । अजी ! आप प्रकाश-स्वरूप पूर्ण के सामने घटने- 
बढ़नेवाला चन्द्रमा क्या चीज है ? उसका तो कभी राहु भी ग्रास कर 
लेता है तथा वह सूर्य के प्रकाश से प्रकाशित रहता है और दिन में 
थ तिहीन हो जाया करता है। 

है पूर्णकाम | यद्यपि कल्पतरु मनोवाछित फल देता है सदह्दी 
तथापि वह जड़ ही तो है, तथा वह अथे, धर्म एवं काम को तो देता है. 
परन्तु मोक्ष को तो दे ही नहीं सकता | वह दे कहाँ से सके ? भला, जो 
व्यक्ति स्वय बन्धन में है, वह दूसरे को मुक्त ही कैसे कर सकता है ! 

और वह 'देवतरु तो किसी की अमिलाषा को रोक भी नहीं 


(२) 


सकता | भले ही कोई दुःखद वस्तु माँग डाले, वह तो देने पर ही तैयार 
है। कोई भल्ते ही श्रम्मि में कूद पडे, कुएँ में जा गिरे, दलदल में पँस 
मरे, उसे तो परवाह ही नहीं, वह कभी रोजता ही नहीं | 

कल्पबृत्त तो उस वैद्य के समान है, जो इलाज करने तो चला हो, 
परन्तु रोगी को कुपथ्य सेवन से बचाता ही न हो, ग्रपितु उसे मनमाना 
पथ्य दे देता हो। क्या यही उपकार है ? क्‍या यह मिन्नतारूप में 
कट्टर शत्रुपना नहीं है १ क्‍या इससे रोगी का कल्याण हो सकता है ! 
नहीं, नहीं, कदापि नही। परच है दयामय ! है परमहितिषी 
मित्र | हे भव-रज के नाशक सच्चे वैद्य ! श्राप तो मुक्ति के दाता हैं 
त्रिविध तापो से तप्यमान जीवों के लिये श्रापकी कृपा एकमात्र 
शीतल छाया है। आपने तो कभी अ्पकार सीखा ही नहीं; आप तो 
अपने भक्तों को कभी कामना की कीचड़ में फेसने ही नहीं देते, मोह- 


दलदल से तो अलग करके ही छोडते हैं । 
आप भवरोग से ग्रसित सेवकों को विंषयरूप कुपथ्य से बचा लेते 


हैं। उनके हृदय-स्थल में वैराग्याम्ति को प्रदीप्त करके वासना के कूडे- 
करकट को भस्मीभूत कर देते हैं और उन्हे अभ्यास की श्रौषधि देकर 
भव-रोग का समूल नाश करके ही छोडते हैं । 

देव | क्‍या आपकी गम्मीरता को समुद्र पा सकता है ? जी नहीं, 
उसमें तो हमेशा ज्वार-भाठा आते रहते हैं तथा उसके हृदय को बडवा- 
नल जलाता रहता है। परन्तु आप श्रविकारी में तो जरा भी कामना 
की लट्षर नहीं उठती, और आपका द्वदय तो विश्ञानानन्द घनामृत से 
सदा-सवंदा शीतल रहता है 

पारस वेचारा यद्यपि लोहा जैसे कुधात को भी कचन कर देता है, 
तथापि उसने तो आजतक किसी भी धाठु को श्रपना रूप नहीं दिया। 


। (२) 


परन्तु हे शोकापहारी गुरो! आप सच्चे अधिकारियों को अपना शुद्ध 
' स्वरूप करके ही छोड़ते हैं। आप आनन्द-पारत के छू जाते ही जीव 
आनन्दमय हो जाता है | 
* है ससार-सागैर से पार करनेवाले चतुर नाविक ! ऐ. जीव-अहाम 
के चिरकालिक वियोग को सयोग करा देनेवाले अविनाशी स्वरूप ! 
राम पर कृपा कीजिए, कृपा कीजिए, | इस राम को तो बस, उस अमृत- 
वर्षिणी कृपादृष्टि ही की आशा है। यदि एकबार भी उस दृष्टि का 
असाद मिल जाय, तो राम निहाल हो जाय। मुझे तो उस दृष्टि से ही 
अमरता मिल जायगी | 
आप मेंघ की कृपाम्त दृष्टि के पात होते ही जिशासुओ्रों के 
हृदय स्थल में ज्ञान का श्रकुर फूटने लगता है। फिर चह उपदेश-जल 
पाकर पुष्ठ हो जाता है। ज्ञान के परिपक्ष होते ही उसमें श्रद्वेताम्रत रस 
से भरा हुआ बोध का फल आ लगता है | फिर तो कहना ही क्या है ! 
उस श्रद्धेत-रस का पान करते ही जिश्ञासु मस्त हो जाते हैं। वे जिज्ञासु, 
अब जिनासु नहीं रह जाते; बल्कि वे पूर्णकाम बन जाते हैं। वे तृत् 
हो जाते हैं, उन्हे कृतकृत्यता मिल जाती है| 
है दयामय । दे अ्रच्युत ! राम की सामर्थ्य ही कहाँ है कि आपकी 
स्व॒ुति कर सके । यह तो जो कुछ कदह्दता आया है, वह सब्र सरकारी 
प्रेरणा ही का फल है। जो प्रेरक ने कहलाया, वह कह डाला और 
आगे जो कहायेगा, वही कह्देगा | 
* अजी जो स्वर हारमोनियम से निकलता है, वह क्‍या उस 
हास्मोनियम का होता है ! जी नहीं, वह तो वजानेवाले की तारीफ है | 
फोनोग्राफ में भी स्वर भरनेवाले की ही महिमा रहती है। चैसे ही आपने 
जो कुछ इस राम के हृदय में ज्ञान दिया है, उसीके अनुसार तो कद 


( ४) 


रहा है; इसमें राम तो चुडिन्श्नत्रुटि तथा शुद्धाशुद्ध का विचार नहीं 
रखता । इस वक्त ता के गुण-दोषों की जिम्मेदारी राम को नहीं है । 
भला, बेचारी कठपुतली का दोष ही क्या हो सकता है ? वह तो उस 
सूत्रधार (मदारी) के अ्रधीन रहती है, जिसके इशारे पर नाचती 
रहती है। 
है प्रेक | आप इस शरीर-यत्र को जिस प्रकार चला रहे हैं, यह 
वैसे ही चल रहा है। अरे ! जीव बेचारे इस रहस्य को भूलकर आप 
निर्विकारी के प्रेरकत्व को श्रपना मान तैठते हैं, इसीसे तो गुण-दोषों के 
भोक्ता हो जाते हैं । 
भगवन | यदि आप इस शरीर से विदान्त की कुझ्ी? तैयार कराना 
चाहते हैं, अथवा इस शरीर यत्र में प्रवेश कर स्पय ही लिखना चाहते 
हैँ, तो करा डालिये; लिख डालिये। जो करना हो, तो कर डालिये । 
मैं इसमें दस्तक्षेप नहीं करता, में तो जरा भी 'ननु नच” नहीं कर सकता | 
मुझे श्रापके खेलों से ज़रा भी इन्कार नहीं, श्राप मनमाना खेला करें, 
राम को तो इतमें सुविधा है, आराम है, वरिश्वाम है, तथा कल्याण है । 
राम आपके इस खेल को, इस कारीगरी को, आप ह। के चरण-ऊमलों में 
सबिनय समर्पण करता है। आशा दै कि सरकार इसे स्पीकार करेंगे, 
क्योंकि श्रगना खेल, अपनी वस्तु सबको प्यारी हाती है | 35 आनन्द 
भवदीय 


रामाश्नरम 


॥५क्‍ 


कुंजी -अ्च्जाक 
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श्रोमान्‌ बाबू हरीरामजी अग्रवाल 


रईस, ताहलुक्रेदार सवैधा--इलाहाबाद 


दो शब्द 

आज मुझे श्री० श्रद्धेय महात्मोजी की इस पुस्तक 
पर दो शब्दों के लिखने का अवसर प्राप्त हुआ है, य 
मेरा सोभाग्य है। मुझे इस पुस्तक के सध्यान देखने 
का भी अवसर मिला और इस रूप में कि मुझे ही 
इसके प्रफ़ देखने पढ़े । पस्तक के देखने पर मुझे बड़ी 
प्रसलता हुई । विषय बड़ा हों गृह ओर गम्भीर है। 
साधारण व्यक्तियों की समझ की तो चर्चा ही क्‍या, जब 
इस विषय के समझने में बड़े-बढ़े विद्वान भी चकित-से 
रहते हैं | वेदान्त का सिद्धान्त अपनी गूठताों के लिये 
ग्रसिद्ध ही है। महात्मानी ने उसी गहन प्लिद्धान्त को . 
इस पस्तक में बड़ी ही योग्यता, स्पष्ठता और सरलता के 
'साथ सवंसाधारण के योग्य चना दिया है । वस्त॒तः यह 
कार्य ऐसे ही महापरुषों का है, जिन्हें न केवल इस 
गूहु अध्यात्म-शाख ओर गहन ब्रक्मवाद .का साह्ढोपाड़ 
मार्मिक ज्ञान ही श्राप्त है, वरन्‌ इसका यथाथासुभव भी है 

पूज्य महात्माजी ने इस पस्तक के द्वारा जिज्ञासु-वन्द 
का बहुत बड़ा उपकार किया है, इसमें सन्देह नहीं। 
इसके लिये उन्हें जितना भी साधुवाद तथा धन्यवाद 


( ६) 


दिया जावे थोड़ा ही है; यद्यपि वे इसकी कुछ भी इच्छा 
नहीं रखते । क्योंकि 'परोपकाराय सतां विभृतयः/ तथा 
ज्ञानाय सत्याय सतां ग्रयत्र/ उनका सिद्धान्त है। 
महात्मा लोग अपनी ज्ञान-निधि से संसार को सदैव 
सम्पन्न करते आये हैं और करते रहेंगे। यही हमारे पूज्य 
. महात्माजी ने भी किया है । 

यद्यपि इस पस्तक से साधारण निन्नासुओं को 
: बेदान्त का पर्याप्त परिचय प्राप्त हो जायगा, किन्तु पूर्ण 
सन्‍्तोष न मिल सकेगा और मेरी ही तरह उन्हें भी और 
अधिक रसास्वादन की उत्कट अभिलापा और आशा 
रहेगी | इसी अनुमान से में महात्माजी से यह निवेदन 
करूँगा कि वे इसी प्रकार भारतीय अध्यात्म-विद्या से 
जनता को पर्णतया परिचित कराने का कष्ट करके कृताय 
करने की कृपा करते रहें | प्स्तक के विषय में कुछ अधिक 
न कहकर में उसके सुयोग्य जिज्ञासु पाठकों के ही ऊपर 
इसे छोड़ता हूँ. कि वे स्वयमेव इसका आस्वादन कर 


आनन्दाजुभव करते हुए इसके महत्‌ तत्व को देख लें। 
क्ृपाकाक्षी 


ह '.. हरीराम अग्रवाल 


भूमिका 


मनसि वचसि काये पुण्य-पींयूप पूर्णाः 
त्रिश्वुवनमुपकार-श्रेणिमिः प्रीणयन्तः । 
परगुणपरमाखन पर्व॑ती कृत्य नित्य 


'निञ हुदि विकसंतः सन्ति सन्‍्तः क्रियन्तः ॥ 


समय, भांग्य एवं प्रकृति, निरवधि, दुरतिक्रम और 
परिवतंनशील हैं | इनमें कभी भी किसी का साम्राज्य 
नहीं होने का । अन्यथा उस पूशण ब्रह्म के इस कार्ये 
स्वरूप अखिल ब्रह्माणएट को जगत्‌ या संसार क्योंकर 
कहते १ अस्तु | 
इन्हीं समय, भाग्य तथा अकृति की श्रेरणा से, 
अद्दैत-सिद्धान्त-प्रतिपादक स्वनामधन्य, आतःस्मरणीय 
श्री १०८ स्वामी रामाश्रमजी परमहंस ने, जिनका 
दर्शन तीनों काल ( भूत, भविष्य और वर्तमान ) में दम 
शरीरियों के लिये अमोध फल को देनेवाला है, दशेन 
; दिया-- |. 


( १० ) 


वाला रोग यदि सित, शकरादि मीठे पदाथों से दूर हो 
जाय, तो कौन ऐसा रोगी है, जो जान-बूकफर उन कड़बी 
ओपषधियों का सेवन करेगा ९ 
५ इस ग्रन्थ में वेदान्त के प्रायः सभी सिद्धान्तों को 
वर्णन किया गया है। सव प्रथम मंगल पाठ किया गया 
कै, जो कि समाप्ति साधन का उपकरण एव शिष्टाचार 
( अर्थात्‌ 'शिष्या अप्येव' कुयुं/ ) का परम्परोपदेशक 
है | तदनन्तर 'चेतावनो'; इस विषय के लेख में अविद्या- 
रात्रि में सोये हुए जीव को चेताया गया है, उसके असल्ली 
रूप को समभाया गया है; तथा उस स्वरूप को ग्राप्त 
करने के लिये साधन में लग जाने के लिये प्रोत्साहन 
दिया गया है। पुनः किसी भी विषय को अच्छी प्रकार 
जानने के लिये, पहले उसके सिद्धान्तों का ज्ञान संक्षेपतया 
कर लोना परमावच्यक होता है; अतः इस विपय पर भी 
धेदान्त-रहस्य' के नाम से दूसरा अध्याय लिखा गया है | 
उसके बाद 'जीव का बन्ध-मोक्षं इस प्रकरण के उचित 
अध्ययन से इस सिद्धान्त पर पहुँचते हैं कि वास्तव में 
जीव का न तो कोई वन्धक है, और न कोई मोचक; 
प्रत्युत अपनी ही हृत्ति, अपनी ही भावना बन्ध-मोद क्रिया 


करती है। पुन। अचिन्त्य शक्ति से रष्टि इस शीषेंक 
में यह समफाया गया है कि ब्रह्म नि्गंण एवं निष्क्रिय 
है, अतएव वह स्वरूप से कुछ नहों करता; अपितु उसमें ' 
'इच्छा, सष्टि आदि की प्रतीति अचिन्त्य शक्ति ही के 
द्वारा हो रही है। और 'इेबवर अन्यायी क्‍यों ?! इस 
अकरण में यह दिखलाया गया है कि एक ही इैदवर 
अपनी माया के द्वारा जीव, कर्ता, कम तथा भोक्ता आदि ' 
के रूप में स्वयं हुआ है, अतएव उस पर, जीबों से कमे' 
' कराना तथा उन्हें ऊँच-नीच योनियों में जन्म देकर सुख- 
इु!ख़ का प्रदान करना इत्यादि विषमता का दोषारोपणश 
बन ही नहीं सकता | तथा 'हत्ति-बन्दना' में तो वृत्ति को 
जगन्नियन्ता परमेश्वर का रूप समझकर बड़े सुचारु ढंग ' 
से उसकी वन्दना की गयी हे । तदनन्तर बृत्ति क्या 
है ९ इसमें बृत्ति का स्वरूप तथा उसके कार्यो का भली 
आँति वर्णन क्रिया गया है। फिर वृत्ति का ईव्वर-नीव 
अनाना' इस प्रररण में यह बतलाका गया है छि एक ही ' 
अद्वितीय चैतन्य परमात्मा माया-हृत्ति तथा अविद्या-वृत्ति 
के कारण से ही क्रमश! ईश्वर और जीवों के रूप में ' 
अतीत हो रहा है। उसके बाद आध्यात्मिक प्रन्‍नोत्तरं , 


( ₹१र₹ ) 
इस शीर्षक को ऋ, ख और ग, इन तीन. विभागों में 
करके इनमें वेदान्त विषयक शंकाओं का समाधान 
बढ़ी ही सरलता एव' सुस्पष्टतया किया गया है। पुनः 
ओड्डारोपासना' इसमें ३*कार को ब्रह्म-अ्तीक मानकर 
इसकी महिमा का वर्णन करते हुए इसकी उपासना के 
नियम तथा इसके अकारादि मात्राओं की उपासना से 
विराट और हिरण्यगर्भादे देवताओं के रूपों की श्राप्त 
तथा अमात्ररूप निगुण निराकार त्रह्मात्मा की उपासना से 
ब्रह्मरूपतारूप मुक्ति बतलायी गयी है | तदनन्तर 'चेतन का 
नानात्व” इस प्रकरण में यह लिखा गया है कि एक ही 
चैतन्य परमात्मा की मिथ्या उपाधियों ने अनेक-सा कर 
दिखलाया है। उसके बाद दत्तिज्ञान के भेद (अर )' 
इस लेख में यह दर्शाया गया है कि वस्तुतः ज्ञान एफ 
ही है, परन्तु नाना वृत्तियों के कारण उसके अनेक भेद 
हो जाते हैं | तथा 'वत्तिज्ञान के भेद (आ)! इस शीष॑क 
में भ्रमावृत्ति' के विस्तार का वश न है । फिर वृत्ति- 
ज्ञान के भेद (६) इस प्रकरण में अप्रमाइत्ति! का 
परिचय भलीभाँति दिया गया है। ओर असया' के 
लेख' में तो निन्‍्दा तथा निन्‍्दककों का वण न और पराये 


६ $8. ) 


अवगुणों दोषों को देखने सुनने एवं कहने से जो दुष्परि- 
णाम होता है, उसका अच्छी प्रकार से प्रतिपादन किया 
गया है। 
प्रिय पाठक सुसुच्त बन्द ! विदित हो कि इस 
वेदान्त-कुज्ी” के प्रकाशन का भार श्रीस्वामीजी के 
अनन्य भक्त, उदार-चेता, महानुभाव, श्रीमान्‌ बाबू 
हरीराम जी अग्रवाल, रईस ताल्लुक़ेदार मवेया इलाहाबाद, 
अपने ऊपर लेकर घुणय तथा कीति के भाजन बने हैं । 
आप बड़े ही धम्मे-परायण तथों साधुसेवी एब' प्रजा 
पालक पुरुष हैं। ईइबर आपके जगत्‌-कल्याण की भावना 
की हृद्धि करे | 

प्रजानां विनयाधानाद्रक्षणाद्‌ भरणादपि | 

त्व॑ पिता पितरस्तासां केवल जन्म-हेतवः ॥ 

प्रजाओं के विनयाधान ( शिक्षा भदान ), रक्षण 
तंथा मरण-पोषण से आप ही, पिता हैं। आपकी ग्रजा 
जिनको पिता समझती है, वे तो केवल जन्‍म के ही 
कारण हैं । 
साधु-सन्‍्त भक्ति होवे प्रजा अल्ुरक्ति होगे 

रमारानी सहित रसेश रसते रहें | - 


। 
॥ 


( १४ ) 
भीति में बनाये चित्रपट के समान तब, 
बिपुल पिरोधियों के दल बनते रहें 
आपके प्रभाकर” ग्रतापसिंह नाद सुनि, 
वेरिदल जम्बुक समान ढरते रहें 
पूण सब काम नाम यश्ञ भरिपूर होषै, 
' हरि की प्रसन्नता से यम दरते रहें 


इति शम, 3० शान्ति: | शान्ति |) शान्तिः !!! 


भाद्रपद शुक्ल रे व्याकरणाचार 
शनिषार प्रधानाध्यापक 'श्रीनाथ सस्कृत पाठशाल 
सिरसा ( प्रयाग ) 
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ह तत्सदूबहारों मैने 
केदान्त-्कुब्जीः 
मंगलाचरण 


हे परमात्मरू्पा सरस्वती ! तुझे करवद्ध शिर से 
प्रणाम करता हूँ, तू इस राप पर कृपा कर । हे समष्टि- 
चुद्धिरुपे ! हें ज्ञानदात ! हे सर्वान्तर्यामरिनि ! अब तू 
- दया कर, दया कर, हे सर्बहृदयग्रकाशिनि! हे सबब- 
उरप्रेरके! तू इस राम के हृदय-कमल में अपने शुद्ध सात्विक 
रूप का उद्धव कर, जिससे वक्त॒ता अच्छी हो। यह राम 
फजिज्ञासुओं के लिये कुछ कहना चाहता है; यदि तू शुद्ध 
सांतलिक वुद्धि इसे न प्रदान करेगी, तो भला, इस राम 
की व्याख्या संशय तथा विपर्यय से रहित, सरल, मधुर, 
स्पष्ट एवं प्रभावशाली कैसे होगी ? अतएवं राम का 
चार-बार चिनम्न निवेदन है कि इसे तेरी प्रसन्नता का' 
असाद मिलना चाहिये | 3? सरस्वत्ये नमः | 


(२) 


द कुणडलिया 
५ संतचितरूप सनातनी, अजा अक्ृति श्रुति-धाम ) 
दारुण भव-भय-हारिणी, जप तिहारों नाम ॥ 
जपें' तिहारो नाम, मातु सब संकट भागे | 
अष्टसिद्धि नवनिद्धि, आदि बाधा सब त्यागें॥ 
मुद - मंगल - विश्राम, पाइ छॉड़ें भवष-कूपा। 
शरणागत तब राम', शारदे सत-चित-रूपा ॥१|! 
जगदम्वे | परमेश्वरी, महिमा अगम - अपार | 
* बीना-धारिनि पीतपटठ, कटि-किक्लिनि-कड्लार ॥ 
“ कटि-किज्लिनि-भड्टार, जुपुर पग, कझ्न कर मैं | 
“ कुणडल' करन-प्रकास, मालमणि-मोतिन गर मैं ॥ 
' राजहंस तव बास, 'राम'! कहें तू अवलम्धे ! 
' बुद्धिज्ञान बर देहु, आस बस तव णजगदम्वे ! ॥१२॥ 
चेतावनी 
ऐ भोले जीव ! उठो ! जागो !! अज्ञान-निद्रा को 
त्यागो !!! प्यारे | इस अज्ञान-निद्रा में आन्ति की शब्या 
प्र, पड़े हुए कब तक पर्राटं लगाते रहोगे ” पड़े-पढ़े क्यों 
सड़ रहे हो! तम मनुष्य, पद, पत्षी नहीं हो; तुम्हारा रूप 


(बे) 


परिच्छिन्न नहीं है; तम अपने को साढ़े तीन हाथ की फेल 
कोठंरी रूपी शरीर में क्या बन्द किये हुए हो ? प्यारे ! त्मे 
अपने अख़रड स्वरूप का ध्यान करो.! संसार में कोई 
भी ऐसी शक्ति नहीं, जो तुम्हें सीमित कर. सके; कोई 
भी ऐसा कानून नहीं, जो तम्दारी- भर्यादा की भंग 
कर सके; काल की मजाल नहीं. कि तम्हें मार सके; मृत्यु 
तो तम्हारे भय से काँप रही है; यमराज तम्हारे शासन 
में है; सर्य-चन्द्र तारे आदि तम्हारे हीं इशारे से आकाश के 
लट्ट हो नाच रहे हैं; वायु तम्हारे लिए पंखे का काम दे 
रही है; उक्षों की पत्तियाँ भी तुम्हारी ही आज्ञा से हिंलः रही 
हैं; उपाकाल की लाली का उदय तुम्हारे'ही लिये होता 
है; तुम्हारी प्रसन्षता की ही कांति.के देखने के पुष्प- 
चाटठिकायें प्रतिदिन खिला करती हैं; अधिक क्‍या कहें, 
यह समस्त ब्रह्माण्ड तुम्हारा ही 'मुखोपक्षी वन रहा है । 
सबके शासक, सवके नियन्‍्ता बस तुम हो | तुम अपने 
सत्यरूप का अनुभव करो, उसे पहचानो, तब देखोगे कि 
यह वात यथार्थ है या नहीं ? यथार्थ तो है ही | संसार 
के समस्त नियम चाहे टूट जायें, अग्नि भले ही शीतल 
हो जाय, चन्द्रमा चाहे अग्नि की वर्षा करने लग जाये 


( ४) 


' आकाश में भले ही बग्रीचा लग जाय, सिंह को मार कर 
चाह स्यार खा जाय,इस मकार चाहे संसार की सारी 
बातें उल्लटी. हो जायें; परन्तु तुम्हारे अविनाशीस्वरूप 
में तनिक भी अन्तर नहीं पड़ सकता, तुम्हारी अचलता 
तथा पूर्णाता में रंच भी विकार नहीं आ सकता, तुम्हारी 
निष्कलंकता में कलंक लग ही नहीं सकता; हाँ सब प्रकार 
तो तुम पूर्ण है, कमी केवल है तुममें सत्य ज्ञान, और 
अपनी पूर्णता के पहचानने की | 

अजी ! तुमने तो अपने को आप ही दुःख के कीचड़ 
में फेंसा रखा है, अपने को आप ही वॉध रखा है। 
यदि तुम पूछो कि यह कैसे है ! तो सुनो । जैसे रेशम 
का कीड़ा अपने ही आप तो कोश बनाताहैऔर उसमें आप 
ही फँस जाता है, पैसे ही तुम भीं अपनी ही कल्पना से सपंच 
रचकर उसमें आसक्त होकर दु/खी हो रहे हो | जब बहे- 
लिया लकड़ियों को' ज़मीन में गाड़कर ऊपर से नली 
(फॉंफी) लगा देता है ओर उसके नीचे एथिवी पर 
किसी पात्र में जल भर कर रख देता है, तथा नछी के 
निकट हों लाल मिरच को लगा देता है; तब तोता 
आता है और उन मिरचों को उत्तम फल समझ कर 
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उन्हें खाने के लिये उस नली पर जा चैठता है। बस 
तब कहना ही क्‍या है, वह उस नली पर ज्योंही बैठता 
है, त्योंही वह नली वेग से धूम जाती है, उसके घूमते ही 
बह तोता भयभीत होकर उसे अपने चंगुल से ,खूब दृढ़ता- 
पूवंक पकड़ लेता है, फिर तो उस नली के घूमने के कारण 
उस तोते का शिर तो नीचे को हो जाता है औरपैर ऊपर को 
हो जाते हैं । अब तो वह यह समभने लगता है कि इस 
नली के छोड़ देने से में मर ही जाऊँगा | इतने में ही 
उसकी दृष्टि नीचे रखे हुए उस जल से परिषूण पात्र 
पर पढ़ती है और उसमें उसे श्रपनी छाया ( परछाहीं ) 
दीख पढ़ती है, उसे देखते ही तोते को श्रमवश यह 
प्रतीत होने लगता है कि इस जल में में हवा जा रहा हूँ । 
अब तो उसकी दशा विलचण ही हो जाती है। अजी ! वह 
अपने असली रूप को भूल करहीं भारी विपत्ति में फेस 
जाता है, उससे न तो अब नली हो फो छोड़ते बनता है, 
और न उड़ते ही वनता है। वह वेचारा मारे डर के उस 
समय लगता है अपने पंखों को फड़फड़ाने, तथा छेंटपट- 
छठपटा कर शोर-गुल करने; अन्त में वह वेहोश हो 
जाता है और वहेलिया आकर उसे पकड़ लेता है । 
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ऐ अविवेकी जीव !, ठीक यही दशा, तुम्हारी भी 
है। तुम तो अपने सुख-स्व॒रूप में निहैद विचरनेवाले थे। 
वहाँ न तो मोह था। ओर न झोक ही था; वहाँ ते संता- 
याग्वि का कंछ चारा ही न चल्नता था, अविधा की 
दाल ही न गलती थी । व्रहाँ 'तुम वो स्वमेव अकेले निज 
प्रकाश से प्रकाशित ये, परन्तु तुमने म्रथम ही स्व॒यमेव अपने 
में अविद्या की कल्पना क्री और तुम अपने को भूल 
गये | अपने को भूलते ही तुम्हें अन्य बुद्धि-प्रतीति ऐसे ही 
होने लगी, जैसे मंदर्धी के अन्धकार में अज्ञान से.रस्सी में 
सर्पका भान हैने,लगता है । फिर तुमने उस बुद्धि में अपने 
अविनाशी चैतन्य-स्वरूप के प्रतिविम्भ को देखा ओर 
उसी को अपना सच्चा रूप मान लिया । अब तो ठुमने 
चुद्धि के कह त्व-मोक्तुत्वादि धर्मों को अपने में आरोपित 
कर लिया और लगे ग्रपश्च को देखने । अजो ! तुमने 
तो बुद्धि के धर्मों! में ऐेसा गहरा गोता लगाया कि अपने 
अक्रिय और असंग रूप को एकदम खो वेठे, जिससे 
कालरूपी बहेलिये ने तुम्हें पकड़ कर मोह की रस्सी से 
बॉध लिया और लगा वह तुम्हें चोराती लक्ष योनियों में 
नचाने । तुम बन्धन में पड़े-पड़े छठपठाते हो, कराहते हो, 
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चीखें मारते हो; पंरन्तु.तुम्हें बन्धन से कोई मीं मुक्त 
नहीं करता, सुख : नहीं पहुँचाता | कमो-कभी तुम्हें 
विषयोपं॑सोंगरूपी दीना-पानी भीं मिले जाता है, परन्त 
उससे तर्म नितान्त संतष्ट और पूणतया सुखी नहीं 
होते, होओ भी कहा से । 
'सो मूरख, सुखं-हेतु जो, करत विषय की आस | ' 
थथा तृषित नर ओंस-कन, चादि बुकावे प्यास ॥ 
अरे |: कभी , ओस-करणः से भी प्यास बुकायी णा 
सकती हे १ कमी नहीं। प्यारे ! तुम्हारा बन्धन टूटे तो 
कैसे टूटे ? तुम्हारा दुःख दृर हो तो कैसे हो ? क्‍या सत्य 
हो किसी ने तुम्हें बाँध रखा है? कभी नहीं। तुम तो यह 
. सब अज्ञान-निन्द्रा में ही देख रहे हो | यह सब तुम्हारा 
मानसिक अ्रम-विज्ञास है; तुम अभी अपना होश सँभालो, 
अंपने को विचारों, अपना ज्ञान प्राप्त करो, तुम्होरां 
सम्पूर्ण दुःख छूट जायगा, ओर तुम खुखी हो जाओगे। 
' ऐ ऐ मेरे अविनाशी आत्मन ! ऐ मेरे सच्चे स्वरूप ! 
तनिक सोचो तो सही, रोम की वातों पर कुछ ध्यान तो दो, 
यंहाँ तम्हारे अतिरिक्त और हे ही कौन १ तुम्हारे अद्वितीय 
_ स्परूप में यह प्रपश्ध आ कहाँ से गया। अरे ! यह सर्व 
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जगत तुम्हारा ही रूप है, तुम्हारा ही अतिबिम्ब है, तुमसे 
मिन्न कुछ भी नहीं! तुम अपनी ही छाया को देखकर 
शोक क्यों करते हो १ तुम्हारी दशा तो ठींक वैसी ही हो 
रही है, जेसी उस बालक की होती है, जो अपनी 
ही छाया को ग्रेत समकक र भयभीत है। चिल्नाता और 
भागता है। शिला में अपने ही रूप को देखकर बाज़ यह 
जानकर कि यह कोई दूसरा पक्षी है, उसपर बड़े जोरों से 
टूट पढ़ता हैऔर चोंच मारता है,वस,उस पत्थर से ठकरां 
कर उसकी चोंच हट जातीं है,तब तो वह बहुत डुःखी होता 
है। इसी श्रकार काँच के घर में गया हुआ कुत्ता उसकी 
दीवार में अपनी ही छाया को कोई दूसरा सच्चा कुत्ता 
जानकर बड़े ज़ोरों से भूँकना शुरू करता है, जब उसकी' 
आवाज़ उस महल में टकराती है, तब तो बड़ी भारी 
आवाज़ ( प्रतिध्वनि ) होने लगती है, उस आवाज़ के 
सुनते ही बेचारा छुता ओर भी ज़ोर-ज़ोर से भूकने 
लगता है, तब तो वहाँ ओर भी भारी आवाज होने 
लगती है, फिर उस भयंकर शब्द को सुनकर कुत्ता 
बेचारा डर जाता है और भूँकते हुए इधर-उधर दौड़ने 
लगता है, तब तो उसे चारों हीं ओर से कुत्ते ही इुच्े 
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(छाया के) दिखलाई देने लगते हैं, जिससे वह कुत्ता यह 
समझकर व्याकुल हो जाता है कि ये कुचे मुझे अब छोड़ेंगे 
ही नहीं, चल्कि काट खायेँंगे, वस वह ,खूब जोर-ज़ोर से 
भूक-भू ककर तथा छटपठा-छटपटाकर गिर पड़ता है 
ओर वेहोश होकर भर जाता है। सिंह की भी यही 
दशा होती है | जब सिंह किसी कुए में अपनी परछाँदी 
देखता है, तव उसे दूसरा असली सिंह जानकर उस कुएं 
में कूद पड़ता है ओर इचकर अपनी जान गयाँ देता है ॥ 
बाज़ लख्यो निज छाँह शिला जिमिजानि विहंगम चोंच नसायो।, 
फाँच-गृहे लखि रूप निजे, जिमि स्वानहूँ जीवन भूँकिगवाँयो ॥। 
कूप मैं कूदि मरयो वह सिंह,जे। आपुह्धिं को मन आन बसायो। 
धाम लख्ये जग को निजसे जब भिन्न तबे दुख-नालफंँसाये। ॥' 


प्रिय आत्मन्‌ ! यदि तुम यह जान जाओ कि जेसे 
सीपी में की कल्पित चाँदी सीपी से भिन्न नहीं होती,. 
वैसे ही मुझ सचिदानन्द-रूप ब्रह्म में का कल्पित जगत 
मुझसे मिन्न नहीं है, तब तम्हें कौन बाँधने तथा छुड़ने- 
वाला रह जायगा ? तुम किससे राग या &प करोगे ९ 
तमभमें मोह और शोक कहाँ रह जायेँगे। अजी ! तब 
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तो तुम निखिल इन्दों और इ)खों से परक्त हुए परमानन्द 
का बे उपभोग करोगे अथवा आनन्द की मूर्ति ही 
चन वेठोगे। 3 शान्तिः ! शान्ति!!! शान्ति! |! 





' ...वेदान्त-रहस्य 

_एक न|स्तिक चार्वाक्र के अजुयायिओं को छोड़कर, 
आय; हिन्दू, मुसलमान, ईसाई आदि सभी मज़हबबाले 
'किसी-न-किसी रूप में ईश्वर को मानते हीं हैं और सभी 
का यह कथन है कि ईरुवर से प्रेम करो, उसी को-पह- 
चानो, उसी को ग्राप्त करो, वही तुम्हें सुख देगा; उसके 
हो जानने पर तम्हारे सम्पूर्ण दुःख दूर हो जायेंगे, और 
तुम परमानन्द्पद को ग्राप्त हो जाओगे ' 'इत्यादि । 

. इनमें प्े एक वेदान्त-सम्प्रदाय भी है, वह 
अनादि काल से चला आ रहा है | उसका कथन है कि 
_ # बाहों सम्प्रदाय से मतलब सिद्धान्त से है, क्योकि वेदान्त। 
अपने फो परिच्छिन्न नही मानता, चल्कि वह अपने को सम्पूर्ण 
देश, समस्त समाज, सभी मजहंब तथा हर एक व्यक्ति में व्याप्त 

मानता है । 
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परमतत्त्व एक बह्म ही है, उसके सिवा कोई भी पदार्थ 
सत्य' नहीं, है, अपित सब कुछ अह्मरूप ही है | -जव तक 
जीव की भावना में परमात्मा के अतिरिक्त किसी और 
हो पदायथ का अस्तित्व बना रहेगा, वह जगत अथवा 
अपने को इश्वर से भिन्न समझता रहेगा; तब तक जन्म- 
मरण के चक्कर से छुट ही न सकेगा, उसके दुःखों का 
नाश भी न हो सकेगा; इसलिये जन्म-मृत्य, जरा-व्याधि 
आदि दुःखों से छटने ओर पूण सत्य सुख के पाने के 
लिये अपने सहित जगत्‌ को ब्रह्मरूप ही जानना होगा; 
जगत्‌ के हर एक पदार्थ में अपने ही अखएड रूप का 
अनुभव करना होगा; भूत, वतमान, भविष्य, तथा इनसे 
भी परे अपने अविनाशो स्वरूप की ही एक सत्य सत्ता 
के समझना होगा । 

रूष्टि तीन प्रकार की मानी गयीं है, एक आस्म्भक, 
दूसरी परिणामी और तीप्तरी विवर्ताय,| इनमें से पहला 
सिद्धान्त आरम्भवाद' कहलाता, है जिसे नेयायिक मानते 
हैं; दूसरे को परिणामवाद' कहते हैं, इसपर सांख्यावाले 
अपना दावा रखते हैं और तीसरा विवत्तवाद' के नाम 
पें अ्रतिद्ध है, इसे वेदान्त ने अपनाया है।._ - 
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... विवर्तवादी वेदान्त कहता है कि भाई ! जगत्‌ की 
रूष्टि शून्य से तो हो ही नहीं सकती, क्योंकि कहीं भी 
शून्य, असत्‌ या अभाव से सृष्टि नहीं देखी जाती । क्या 
आकाश में स्वतः . रृष्टि होती है? आज तक तो किसी 
ने भी बन्ध्या-पुत्र नहीं देखा । अजी, जहाँ मूल-कारण 
ही न रहेगा, वहाँ काये कैसे होगा ? इसलिये जगत्‌ का 
कुछ भूलकारण अवश्यमेव होना चाहिये; तो क्या इसका 
मूलकारण जड़ पदार्थ हो सकता है? कदापि नहीं। 
क्योंकि यह बात तो एक बालक भी जानता है कि जड़पदार्थ 
किसी चैतन्य के दी बनाने से बनता है। क्‍या घड़े को कुम्हार 
नहीं बनाता । जड़ रथ को एक चेतन बढ़ई ही तो बनाता 
है | इतना ही नहीं, वरन्‌ जड़ का अवर्चक (ओरक) भी 
चैतन्य ही होता है, जैसे रथ के चलानेवाले सारथी 
और घोड़े होते हैं | अजी, सृष्टि पर ध्यान देने से तो 
यही पता चलता है कि यह फिसी अलोकिक विचित्र 
कारीगर की बनाई हुई है। कहिये ! ए्थिवी, जल, अग्नि, 
वायु और आकाश, इन पंच तत्वों को क्‍या आपने 
बनाया हैं? क्‍या चाँद, रय, तारे इत्यादि आपके रचे 
हुए हैं ? कभी नहीं, यह सब काम किसी सर्वक्ष सामथ्य- 
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शाली के बिना हो ही नहीं सकता। नियत समय पर 
चन्द्रमा और सूर्य का उदय होना; पल, घढ़ी, पहर, बार, 
भास, अयन, वर्ष आदि के सिलसिले का न बिगड़ना; 
समय-समय पर ऋतुओं एवं मौसिसों का बदलना; यथा- 
काल वृक्ष, लता, अन्न, पुष्प आंदि में पत्ते, फूल, फलादि- 
को का त्गना; यहाँ तक कि रुष्टिअलय का भी नियुक्त 
समय पर ही होना, भला, किसी महान शासक के बिना 
कैसे हो सकता है। अजी ! सचपम्र॒च॒ ही इसके लिये 
एक मात्र जड़ प्रकृति या केवल जड़ परमाणुओं को कारण 
ब्रतल्ताना नितांत वालकपन है, अज्ञता है, मूर्खता हे । 
इसके लिये तो अवश्यमेव कोई सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान, सर्वा 

न्तु्याम्री एवं चैतन्य नियन्ता ही को होना चाहिये । आप 
कह सकते हैं कि ऐसा कौन हो सकता है | अजी, ऐसा तो 
एकमात्र वेदान्तियों का ईश्वर ही हो सकता हे । इसपर 
आप कहेंगे कि वेदान्ती तो ३श्वर (बहा) को निगुंश मानते 
हैं, उनके निगण ईह्वर में ये सब गुण कैसे घट सकते 
हैं? तो सुनिये, इसी से तो वेदान्ती 'विवत्तवाद' को 

मानते हैं। इस विवर्चवाद के अनुसार चैतन्य ईश्वर में सब 
कुछ कलिपित माना गया है । विवर्त का अर्थ ही यह होता 
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है कि किसो पदार्य की अतीति दूसरे रूप में हो जाने पर 
भी उसका अभाव न हो, उसके स्वरूप में रंच भी अन्तर 
न पड़े। जैसे, जब आकाश में नीलता, तम्बू या कराए 
दिखलाई देता है तब कया आक्राश सचप्रुच रूपवान 
अथवा विकारी हो जाता है, या उसकी असड्भता में अन्तर 
पड़ जाता हे ! इस प्रकार वेदान्तियों के ईश्वर में कितने ही 
गुणों का आरोप कीजिये, उसमें अनेक व्रह्मांडों की 
कल्पना कर टालिये, उसका कुछ भी नहीं बिगड़ने का; वह 
तो निरवयव, असझ्भः एवं अनन्त ही रहेगा । 

कई एक पदार्थों के परस्पर मिलने से सृष्टि होती है 
इसे आरम्भवाद कहते है! और किसी पदार्थ का अपने 
पहले रूप के छोड़ कर दसरे रूप में हो जाना ही 
परिणामवाद' का मम कहलाता हे | अब विचार कीजिये 
कि वस्तुओं का पारस्परिक मेल अथवा एक रूप से दूसरे 
रूप में हो जाना, बिना सावयव पदायथे। के कैसे हो सकता 
है ? यह तो रूप तथा अद्भवाले पदार्थों में ही हो सकता 
है। क्या निरवयव आकाश का किसी के साथ कभी 
संयोग हुआ है ? अथवा उसमें रूपान्तर हुआ हे? फिर 
ऐसे संयोगवात तथा परिणामी पदाथ तो जड़ तथा; 
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बिनाशी होते हैं, और जड़ तथा “विनाशी वस्तओं को 
चेतनता. एवं सत्ता देने के लिये किसी चैतन्य और सत्य 
पदाय .की ही आवश्यकता पड़ती-है, तब परिणामवादः 
ओर आरम्भवाद स्व॒तन्त्ररूप में केसे चल सकते हैं ! इसी 
से तो ये मूल-रहित और अधूरे ही रह जाते हैं। 

* अब जिज्ञासुओंमें यह शंका स्वाभाविक रूप में ही उठती 
होगी कि जब एक ही निरवयव, अंग 'तथा अपरि- 
च्छिन्न॑ परमात्मा है, तो उसमें से जगत आ कहाँ गया ! 
या वह जगत्‌-रूप से क्‍यों दिखलायी देने लगा ? अच्छा इसे 
आप लोग ध्यान देकर सुने | भाई | यह विषय आध्या- 
त्मिक है, बहुत गृह है, अति गहन है; बिना शुद्ध हृदय के, 
बिना चिक्तेकाग्रता के, यह समझ में नहीं आता। यही 
कारण है कि. वहिमंख उृत्तिवाले विषयी दतवादी, 
विशेषकर पाश्चात्य लोग इससे लाखों कोस दूर रहते हैं 

आध्यात्मिक चर्चा के सुनते ही उनका माथा ठनकने लगता 
है। अजी ! इसके रहस्य के,समझ में न आने से ही वे 
इसका रसास्वादन नहीं कर सकते, और इसको शुष्कवाद, 
कोरा ज्ञान, नीरस या कल्पित कह डालते हैं । वे बेचारे 
करें तो क्‍या करें १ उनके सिद्धान्त और इस सिद्धान्त में 
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बहुत अन्तर है। कहाँ तो यहाँ विषय-त्याग और कह 
वहाँ पिलासिता; कहाँ तो यहाँ अन्तमखी ृत्ति, कहां 
वहाँ वाह्मह॒त्ति, यहाँ तो देहाभिमान को छोड़ना है, 
वहाँ देहामिमान को ही बढ़ाना है, यहाँ तो सुख को 
आत्मा में हूँढ़ना है और वहाँ संसार में; यहाँ जीते भी 
मुक्त होना है, किन्तु वहाँ मरकर मोक्ष पाना है। भजी ! 
यहाँ तो मुक्ति किसी से उधार नहीं ली जाती, किसी 
भी लोक में, किसी का सुख नहीं ताकना पढ़ता, वरन 
यहाँ स्वतः स्वस्वृतन्त्र सम्राट होना है, वहाँ उनका 
सिद्धान्त इससे बिल्कुल विपरीत है। शझरे ! में कहां 
चहक गया, यह सब क्‍या बकने लगा। यहाँ तो अन्य 
असंग ही होने लगा, पहला विषय तो छूटने ज्ञगा | 
अच्छा, पाठकटनद ! अब आप पूर्व विषय पर ध्यान दें । 
ऐ मेरे प्रिय श्रेतागण | अनन्त अविनाशी निरा- 
कार चैतन्यदेव के आश्रय में अनादिकाल से एक शक्ति 
रहती है, उस शक्ति को माया, अज्ञान अथवा अविद्या 
कहते हैं। उस शक्ति के विषय में यह नहीं कहा जा 
सकता कि वह क्या है १ कैसी है ? क्‍यों हे? कब से 
है--इत्यादि । इसलिये वह अचिन्त्य नाम से पुकारी 
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जाती है। चूंकि ब्रह्म सवंत्र हे, अतएव उसकी शक्ति 
भी इरएक जगह भरी पड़ी है | वह तो जगत्‌ की हरएक 
चस्तु में पाई जांती है | हम देखते हैं कि मिट्टी में'घड़े के 
चनने की शक्ति, वृक्षों, वनस्पतियों तथा लताओं इत्यादि 
में अकुरने, फूलने ओर फलने की शक्ति एवं आग में 
जलाने को शक्ति सब्रिहित रहती हे। तब क्‍या ये 
शक्तियाँ इन पदार्थो' से भिन्न हैं ? जी नहीं, क्योंकि 
पदाथथ के आश्रय को छोड़कर किसी भी शक्ति को हमने 
आज तक स्व॒तन्त्र और पृथक नहीं देखा । तो क्या शक्ति 
थदार्थ से अमिन्न है १ अर्थात्‌ क्या पदार्थ को ही हम शक्ति 
कह सकते हैं ? जी नहीं, यह भी नहीं हो सकता; क्योंकि 
आप ही न कहिये, आप में तो बहुत कुछ कारये करने 
की शक्ति है न? जी हाँ, तव आपको पुरुष कहा जाय, 
या शक्ति १ इस पर आप यही कह उठेंगे कि अजी ! 
मैं तो पुरुष हूँ; तब कहिये कि शक्ति पुरुष से भिन्न कहाँ 
रह गई ९ 

अब मैं एक और दृष्टान्त अग्नि का देता हूँ; इससे 
आपको अचिन्त्य शक्ति का विषय ठीक-ठीक समझ में 
आ जायगा। जबतक अभि किसी पदार्थ को जलाती 

श्‌ 
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नहीं है, तब तक तो उसकी जलानेवाली शक्ति का पता 
दी नहीं रहता कि वह कहाँ है ? तव तक तो वह अप्मि में 
मिल-जुलकर अप्नि-रूप में ही रहती है, परनन्‍्त जब उप 
अग्नि से किसी पदार्थ का संयोग हो जाता हे और वह 
वस्तु जलने लगती है, तब तो यह माल्म ही हो जाता है 
कि इस अप्रि में जलाने की शक्ति है, परन्‍्त जब कोई 
उस अग्नि की शक्ति के मणि-मंत्रादि से मार देता है। 
तब ते वह जला भी नहीं सकती । तो क्‍या शक्ति के 
अभाव से उस अग्नि का भी अभाव हे जाता है ? नहीं, 
नहीं, वह ते ज्यों-की-त्यों ही लहलहाती हुई दिखाई 
देती रहती है, तब हम शक्ति के अग्नि से मित्र क्यों न 
समर्भे ” यदि वह शक्ति अग्नि-रूप ही हेती ते उसके. 
अभाष से अग्नि का भी अभाव हा! जाता। इससे क्‍या 

वह शक्ति अभाव-रूपा है ! जी नहीं, वह अभाव-रूपा कभी 
है। ही नहीं सकती, क्योंकि यदि उसका अभाव हे। गया 
हेता, ते मणि-मंत्रादि के प्रतिबन्धों के दूर होते ही वह 
फिर क्योंकर जलाने लगी ? अतएव वह अभाव-रूप नहीं 


हो सकती । 
मेरे प्रिय आत्मन्‌ ! आप लोगों के अन्तःकरणों में 
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कुतूहल मचा हेगा, और हलचली मची होगी । अब तो 
यह शंका सहज हीं में, उठती होगी कि जब वह शक्ति 
शक्तिमान से भिन्न नहीं, और अभिन्न भी नहीं, तथा 
जब वह न तो भावरुपा है ओर न अभावरूपा, तव वह 
है कैसी ? इसके उत्तर-रूप में हम तो पहले ही कह चुके 
हैं कि वह शक्ति अनिर्वाच्य हे । जब हम उसे याद करते 
हैं, था उसे हँदने लगते हैं, तभी वह प्रतीत होने लगती 
है। उस में ख़ूबी यह है कि उसे हम जिस रूप में हूढ़ते 
हैं, वह उसी रूप में हमें मिल जाती है। मान लीजिये 
कि इस समय हम अपनी चित्त-ठत्ति को सब ओर से 
हटाकर एक पुस्तक की ही ओर लगाये हुए हैं; अर्थात्‌ 
उस पुस्तक को ही बड़े ध्यान से देख रहे हैं, तो बताइये, 
इस समय हमारे लिये उस पुस्तक के सिवा ओर संसार 
रह ही कहाँ गया है? जब हम अपने को मलुष्य के 
रूप में देखना चाहते हैं तव मनुष्य रूप में पाते हैं । जब 
हम स्वर्ग की खोज में चलते हैं, तब वह शक्ति हमारे 
लिये किसी-न-किसी दिन स्वर्ग के ही रूप में आ मिलती 
है।आप थोड़ी देर के लिग्रे अपने चित्त में शक्ति 
(माया), जीव, जगत या किसी भी चीज़ की कब्पना 
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मत उठने दीजिये, तो आप देखेंगे कि अब आपके लिये 
कुछ भी नहीं रह गया, वल्कि एकदम ग्रलय हो गया। 
क्या अब सचप्रुचच कुछ नहीं है ? आप कहेंगे कि हाँ, 
अब तो कल्पना के अभाव से वस्तुतः कछ भी नहीं 
रह गया | हम कहते हैं कि यह समकना आपकी बडी 
भारी भूल है | अब भी एक तत्त्व ऐसा शेष रह गया है, 
जो कटपनातीत है | अजी, सारे कल्पित पदार्थ मन की 
कल्पना से ही बने थे, करपना के शान्त होते ही वे भी 
ब्रैसे ही शान्त हो गये, जेसे वायु के बन्द होते ही जल्ल- 
तरंग शान्त हो जाते हैं; जेसे वाणी के विराम लेते ही 
बक्तता का पता नहीं चलता , अथवा जैसे घुरुष के 
जागते ' ही स्वम् के पदार्थ विलीन हो नाते हैं। परन्तु 
जो वस्तु कल्पना से परे है, उसका अभाव कब होने 
का है ? वह तो श्रिकालावाध्य है, अचल है, अधिनाशी 
है, पूर्ण है, शान्त है, वह आपका आत्मा है, सच्चा 
स्वरूप है | यदि आप पूछिये कि यह कैसे ! तो सुनिये। 
आपने ज्यों ही सम्पूर्ण कल्पनाओं को रोक , दिया. था, 
त्योंही यह मालूम हुआ था कि अब झुछ भी नहीं है । 
तब बताइये कि इस 'कुछ नहीं है का ज्ञान किसने किया ! 
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थह किसने जाना कि अब कुछ नहीं है! । वह आत्म 
तत्व, जिसका वर्णन अभी हुआ है, वही आप हैं। यदि 
वहाँ पर आप न रहे होते तो सब के अभाव का ज्ञान 
कौन करता। देखिये न! सर्वाभाव के हो जाने पर 
भी आपका अभाव नहीं हुआ, इसीलिये तो आपका स्वरूप 
ही सत्य ठहरा तथा उस समय समस्त कल्पनाओं के अभाव 
के हो जाने से सर्य-चन्द्रादि के प्रकाश भी न रह गये थे । 
वहाँ तो ये चमे-नेत्र भी न थे, बल्कि आपने स्वयं अपने 
स्वरूप के प्रकाश में ही पदार्थों' के अभाव की देखा और 
जाना था, अतः आप स्वयं प्रकाश--चैतन्यस्वरूप--हैं, 
और उस समय किप्ती भीं पदार्थ के न रहने के कारण 
आपको सुख-दुःख देने वाला कोई भी दूसरा न था। 
अपितु उस समय वहाँ आप ही समस्त दुःखों से रहित हो 
आनन्द-रूप से विराजमान थे;अतएव आपका ही वह स्वरूप 
सचिदानन्द है । सचमुच कल्पनातीतता की अवस्था बड़ी 
ही निराली है। वह तो अलौकिक है, वही आत्यन्तिक 
सुख अथवा युक्तावस्था है। उसकी तो प्राप्ति अनेक जन्मों 
के दृढ़ वैराग्य तथा अभ्यास से ही होती है | '-- 
अब आप पूछेंगे कि कस्पना 'के शान्त होते.ही जब 


हक 


सारे पदाथी का अ्रभाव हो गया था तब उस अवस्था में 
मेरी वह कल्पना-शक्ति कहाँ चली गई थी, जिसने यह अपश्ष 
रचा था | अजी | उस शक्ति ने तो उस समय में आप 
में ही लय होकर आप से अभिन्नता ग्राप्त कर ली थी | 
अचिन्त्य शक्ति का जो कार्य होता है, वह तो 
व्यक्त फहलाता है, क्योंकि वह इन्द्रियों का विषय हो 
जाता है; ओर वह शक्ति इन्द्रियातीत होने से स्वर्य 
अव्यक् हे तथा इन दोनों--अव्यक्त और व्यक्त--का 
अधिष्ठान-रूप जो ब्रह्म है, वही आधार कहलाता है | यह 
नियम संसार के हरएक पदार्य में पाया जाता है। एक 
घड़े को ही ले लीजिये । मिट्टी का कार्य जो पड़ा है, 'वह 
तो व्यक्त है और मिट्टी में घड़े के बनने की जो शक्ति 
है, वह अव्यक्त--छिपी हुईं है । एवं मिट्टी के सहित 
मिंह्ी उपहित--मिट्टी में का व्याप्त--चेतन आधार है । 

, प्रिय जिज्ञास-इन्द ! पूर्वोक्त अफरणानुसार आपके 
अनन्त, अखड, निरवन्छिन्न एवं निर्विकार स्वरूप में ही 
यह अनिर्वाच्य शक्ति अखिल अपश्व का भान करा डालती 
है । यह सुन कर शायद आप फिर भी पबड़ाने लगे होंगे, 
कि अरे ! मुझमें प्रपन्ष हो और मेरी निर्विकारिता भी 
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'डनी रहे, यह कैसा विरोधपूर्ण भाषण हे ! यह कैसी 
'आइचर्य मयी वाता है | यह तो विलकुल असम्भव सा ही 
अतीत होता है । भेरे प्रिय आत्मन ! आप घबड़ाइये नहीं, 
चित को सावधान करके सुनिये | यह विषय आइ्चर्यरूप 
या असम्भव नहीं है। अजो ! आप को पिकारवान नहीं 
बनाया जा रहा है, आप इस वात पर तनिक ध्यान तो दें । 
आपसे कह। क्‍या गया, यही न, कि वह अचिन्त्य शक्ति 
आपके ही स्वरूप में अखिल प्रपश्च का भान करा देती है, 
तो कया ग्रपश्व का भान होने से आप विकारी हो गए १ 
जी नहीं,कदापि नहीं | क्या आपने यह नहीं देखा कि जब 
पदिन में दोपहर-मध्याह-के समय रेतीली जुमीन पर छर्य 
की किरणों पड़ती हैं, तब वहाँ नद-नदी की प्रतीति होने 
लगती है, तो क्या वहाँ सचमुच ही जल रहता हे। 
क्‍या वहाँ की पृथ्वी गीली हो जाती है, कभी नहीं। 
अजी ! कहीं रर्य की किरणों में जल होता हे ! वहाँ 
आग सी उप्ण॒ता होती है। वहाँ नदी का दिखाई देना 
तो धूप से चौंधियाये हुए दूषित नेत्नों का ही अभाव मात्र 
है। गुज्ना-पुज्ञ में भी दूर से अग्नि की कव्पना हो 
जाया करती है, किन्तु इससे वह गुझे की ढेरी जल नहीं 
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जाती | बस इसी को तो विवर्तवाद कहते हैं, जो पहले 
भी बताया जा चुका है | विधर्तवाद में यही तो विशेषता 
हे कि कल्पित पदार्थ से अधिष्ठान का कुछ भी नहीं विगडता। 
उसमें थोड़ा-सा भी अन्तर नहीं पड़ता | इस रीति से आपके 
अधिष्ठान में सब कुछ हुआ करे, आपको चिंता कैसी, 
घबड़ाहट कैसी, आप में तनिक भी विकार नहीं आने 
का | आप अपने-आप में मस्त रहें, आप होने और ने 
होने से परे हैं, वनने-विगड़ने से निराले हैं, आप मुक्त 
हैं, शाश्वत हैं, शुद्ध हैं, बुद्ध हैं। अब समझ गये न वेदान्त 
का रहस्य ? पाया न उत्तम सिद्धांत ? बस, अब हों गया 
कहना, कहना है :--3* शान्तिः | शानितिः !! शान्ति! !! 





जीव का बन्ध-मोक्ष 
जब ईइवर पूर्व कल्प के जीवों के कर्मानुसार अपनी 


माया-हत्ति के द्वारा नाम-रूपात्मक जगत्‌ को रचकर तेयार 
कर देता है, तव उस जगत्‌ की वस्तुओं में जीव सत्य 
तथा आनन्द की बुद्धि करने लगता है| क्रट्स्थ चेतन में 
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. पहले-पहल चुद्धि की कल्पना होती है, फिर उस बुद्धि में 
' कूटस्थ का अतिदविम्व पड़ता है, अ्तिबरिम्ब के पड़ते ही 
' उसमें ग्राण-शक्ति- प्रकट हो जाती है; बत्, यही जीव 
. फहलाने लगता हैं | यही कारण है कि जिनमें अन्त+ 
. करण नहीं रहता, ऐसे मिट्टी, पाषाणादि पदाथों में 
चेतन तो रहता है, परन्त उनमें जींव नहीं रहता । 
पूर्ोक्त प्रतिविम्बित बुद्धि और ग्राणादि से कूटस्थ 
इस तरह ढक जाता है, जेसे जल वफ़ से या सत्र कपड़े 
से अथवा जैसे अध्यस्त रजत से सीपी छिप जाती है । 
इस प्रकार ढका हुआ कृठस्थ आत्मा अपने को वैसे ही 
भूल जाता है, जेसे कोई ब्राह्मण मद्य पीकर आरान्त होकर 
अपने को शुद्ध मानने लगता है, अथवा जेसे कोई चक्रवर्ती 
राजा अपने को स्वप्न में भिक्षा माँगते हुए देखने लगता 
' हैं। फिर तो कहना ही क्‍या है, वह कूटस्थ मोह तथा भ्रम 
से ग्रसित होकर अपने फो दुखी और अल्पज्ञ जीव मानने 
लगता है, तथा सांसारिक पदार्थों में सुख की व्टोलने 
लगता है; फिर उन पदार्थों में अनुकूल तथा प्रतिकूल 
चुद्धि करके राग-ढेप की खष्टि करने लगता है । जब किसी 
पदार्थ को अनुकूल मानकर वह उसकी आध्ति के निमित्त 
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अयत्न करता है और उसमें जब कोई वाधा डाल देता 
है, तब तो उसके हृदय में क्रोधाओि भड़क उठती है, वह 
जल-भुनकर राख हो जाता है। आह ! उप्त ्रोधामि से 
उसकी छाती कैसी जलती होगी ? वेचारा बड़ा के 
सहता होगा | किन्तु, यदि उसे उसकी इच्छित वस्तु मिल 
जाती है, तव तो वह असन्न हो जाता है। पाठक-इन्द ! 
-आप जानते हैं कि वह क्‍यों असन्न हो जाता है ? उस 
बस्तु से थोड़ी देर के लिये उसे क्‍यों सुख मिल जाता 
है ! क्‍या उस वस्तु में आनन्द रखा रहता है? क्‍या 
उठते उत्त चीज़ से आनन्द मिल्नता है? नहीं, नहीं, 
कदापि नहीं | सच बात तो यह है कि वह जिस पदार्थ 
का इच्छुक था, जिसके लिये वह ग्रयत्र में लगा थां, 
उस ग्रिय वस्तु के पाते ही उसकी चित्त हृत्ति थाड़ 
"देर के लिये अन्त ख हो गयी, एकाग्र हो गयी या यों 
कहिये कि उस काल में उसकी चित्त-हत्ति बाहरी पदार्थों 
के बिलकुल भूल गयी, यहाँ तक कि उसे अपने स्थूल 
शरीर का भी भान न रह गया; बस इस प्रकार की 
अन्तमंखी वृत्ति में ही उस पुरुष के आनन्द-स्वरूप कूटस्थ 
का ग्रतिविम्धघ--आमभास--पढ़ा, उस आननन्‍्दाभास के 
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पढ़ते ही उसको चित्त-हत्ति सुखाकार हो गयी, तव वह 
जीव सुख का अजुभव या उपभाग करने लगा | 
अज्ञान तथा भ्रम के कीचड़ में फंसे हुये वेचारे 
जीव के यह ख़बर हो कहाँ कि यह सुख मेरे ही स्वरूप 
से आ रहा है | वह जानता है कि यह आनन्द मुझे 
इस चीज़ से ही मिल रहा है । उस समय उसकी दशा 
ठीक वैसी ही हों जाती है, जेसी उस मृग की होती है 
जो अपनी ही नाभि की कस्तूरी के गंध के पा-पाकर 
जह़ल की घासों में उसकी खोज करता फिरता है। 
दे।०-कस्तूरी मृग-नाभि महें,-हेँढत विपिन तमाम । 
तिमि खोजत जग अज्ञ सख, पावत नहिं विश्राम ॥| 
जब अन्तम खी उ॒क्ति वहिम्‌ ख़ हो जाती है अथांत्‌ 
त/करण से बाहर निकल कर किप्ती दूसरे पदाथ के 
इंढने लगती है, तव वह आस्यन्तरिक सुख हाथ से 
बनिकल-जाता है और जीव दु/खो हो जाता है । 
नींद से उठा हुआ पुरुष भी थोड़ी ढेर तक सुख 
का अनुभव कर ही लेता है, यह क्‍यों? इसीलिये कि 
वह सुंपुप्ति से उठा है; उस सुपुप्ति में सम्पूर्ण ग्रपश्व के 
सय हो जाने से अत्यन्त अन्तमु खी अविद्या की इत्तियों 
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के द्वारा उसने निजानन्द्-रस का पान किया था, वही 
सुख-संस्कार अब भी (सोकर उठने पर) बना है । क्‍या 
यह सुपृप्ति सुख पदार्थ-जनित है? कभी नहीं, वहाँ 
सांत्तारिक पदार्थों की गंध भी नहीं है । 

यह सभी जानते हैं कि जिस समय किसी के कोई 
चिंता नहीं रहती और कुछ काम भी नहीं रहता है, उस 
समय वह सुखपूर्वक बैठा हुआ असन्नता से सुशोभित 
होता है वह सुख या वह प्रसन्नता क्या उसे किसी पदार्थ 
से है ? जी नहीं, उस समय तो दृष्णा तथा चिंता के अभाव 
के हो जाने से चित्त-हृत्ति अन्तमु ख़ हो कर आत्मानन्द का 
भोग कर रही हे। इसीलिये भाइयो ! ईश्वर-रचित संसार 
या सांसारिक पदाथ तुम्हे खुख नहीं दे सकते, सुख तो 
अपने आप में ही है, तुम्हारे अन्तस्थल में सुख का सागर 
उमड़ रहा है, आनन्द लहरा रहा है, परन्तु वह कामना 
की यवनिका (काई) से ढका हुआ है, अज्ञान को ओट में 
छिपा हुआ है, अतएवं अपनी सारी कामनाओं के अंत+ 
करण से निकाल कर फेक दे। उन्हें हटा दो, रृष्णाओ्ं के। 
दूर कर दो, आवश्यकताओं के फुंक दो और अपने को 
पहचान लो तब देखो ठुम सुखमय हो जाते हो या नहीं । 
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रे जीव ! तेरी ही सष्टि तुके दुःख भी दे रही हे, 
अथांत्‌ जब तेरी चित्त-न्नत्ति किसी वस्तु के प्रतिकूल मान 
कर उससे हप कर लेती है, तव तो वह वस्तु तेरे चित्त 
में शत्र॒वत्‌ निवास करने लगती हे; वह तो नहीं, अपितु 
तूहदी अपने मन में एक बेसी ही चीज़ रच लेता है, और 
उससे रात-दिन जला करता है । जब वह प्रतिकूल पदार्थ 
कभी वाहर मिल जाता है, तत्र तो तू अपने हृदय की 
रची हुईं वस्तु के नेत्रों के द्वारा उस पर छोड़ता है अर्थात्‌ 
उस बाहर के पदार्थ में ग्रतिकूश्षता या दप की दृष्टि करता 
है। परिणाम में उस पदार्थ से संतापित होता है, ह!/खी 
होता है, तुझे जरून पेदा होती हैं । प्यारे! तनिक 
ब्रिचारो तो सद्दी, वह ईश्वर की बनायी हुई चीज़ क्‍या 
सत्य ही तके मारती हे ! या वह तमसे हप करने आती 
है? रंचक ध्यान तो दा, उसका देाप ही क्या हैँ । क्या उस 
ईश्वर या ईब्वर-रचित पदार्थ ने तुकसे यह कहा है कि 
तू मुझसे हेप कर * यदि नहीं करता, तो तुझे बाँध 
रखेगा या मारूँगा ? अयवा कोई ओर ही दण्ड दूँगा । 
भाई! जब यही बात नहीं है तो नाहक अपने-आप क्यों 
दुख का काम करता हे। आप ही अपने ही लिये क्यों 
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बन्धन तैयार करता है। जब से तू संसार में सुख-दु/स 
सानने लगा, राग-ठेष की सृष्टि करने लगा, तभी से तू 
अपने आप को भूलकर शान्ति, आराम तथा विश्राम 
की खो बैठा । जैसे-- 
स०--दौरि मर॒यो शग आतप में 
जल के भ्रम सों, तऊ बारि न पायो | 
तारन-विम्ब मराल लख्यो 
अम-मोतिन के तन-पहु फेंसायो ॥ 
धूम में वारिद के भ्रम सों 
तकि चातक ज्यों निज नेन गवाँयो । 


आनेंद मानि लियो जग में, 
तिमि राम! कहूँ विसराम न पायो ॥ 


मेरे आत्मन्‌ ! तुम संसार को देखकर दु/खी मत 
हो। इसने न तो तुम्हारा कुछ विगाड़ा हैं ओर न 
बिगाड़ने का ही है। यदि इसके त्याग से, अभाव से या हे प 
से अथवा अदर्शन से तेरा कल्याण हो जाता, तो हूं श्राज 
तक दु/खी ही न रहता, तेरा इु!ख-दा रिद्य कभी सात समुद्र 
टापू-पार चला गया होता; क्‍योंकि ठिकाना नहीं कि इस 
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पंसार का कितने बार प्रलय हो चुका है। ग्रल्य हें 
क्या १. जगत्‌ की अभाव या अदर्शन ही तो है ! और 
तो जाने दो, इस संसार के अभाव का अनुभव तो तू 
नित्यप्रति सुपृप्ति में करता ही है । तो क्या तू सर्वदा के 
लिए छुश से मुक्त हो जाता है ? या तेरा सचा कल्याण 
शी जाता है ! यदि संसार के अदर्शन से ही मुक्ति मिल 
गाती,तव तो उक्त, पहाड़ादि भी मुक्त हो जाते | इसलिये 
पाई, यह संसार तेरा शत्र कदापि नहीं हो सकता । यह 
ने तो तुझे चन्धन में ही डालता है, ओर न मुक्ति से ही 
ऐेकता है; चल्कि इससे तो तुझे सहायता मिलेगी, मोक्ष- 
मार्ग में बड़ी भारी मदद मिलेगी | यदि पूछो कि यह 
कैसे, तो सुनो | इस संसार को देखकर इसके निर्माता 
का पता लगाया जा सकता हे, इसके अधिष्ठान-आधार 
फी खोज की जा सकती है। अजी ! वेद, शासत्र तथा 
आचार्य भी तो संसार के ही अन्त्गंत हैं ? इनसे ही तो 
तुझे सदुपदेश मिलेगा, आत्म-प्राप्ति का साधन (मार्ग 
प्राप्त होगा; और उसके द्वारा तेरे हृदय में आत्म- 
सोक्षात्कार होगा, अपने अखणड स्वरूप की कॉफी 
मिलेगी, ब्रह्मनतत्व तेरी बृत्ति में कृट-झूट कर भर 
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जायगा; तू शोक-सागर से पार हो जायगा, तेरी दीनतां 
मिट जायेगी, और अविद्या-रजनी का अन्त हो जायगा | 
अजी | जब संसार के मिथ्यातत्व का बोध भत्नी भॉति 
हो जायगा, तब तो संसार के अति तेरे राग-द्वेष रह ही न 
जायेंगे, तब तो संसार को देख-देखकर तू उसी प्रकार 
हसेगा, जिस प्रकार अपनी मारी हुई शत्रु-सेना को देख 
कर कोई वीर पुरुष हँसता है | 


क०--जान नर जान अब अपनो स्वरूप जान , 
सत चित, सुख, शुद्ध, मक्त तेरो रूप है। 
वासना को त्याग युरृशात्र-अतुरायगु जैहि , 
सहन स्परूपज्ञान॑ होगे जो अनूप है॥ 
कर्मडरु उपासना सों चित्त, शुद्ध, शान्त करि , 
ओम-ओम जाप कर, छूटे भव-कूप है। 
काहू सें न वोल कछु, निज में मगन रहु , 
तू तो शिवरूप, राम, भूपन को भूप हे ॥ 
३» शान्ति; | शान्तिः || शान्ति; ॥| 





( 3३ ) 
अचिन्त्य-शक्ति से सृष्टि 


जेंसे मकड़ी--जन्तुविशेष--के अन्दर उसका जाला 
( ताना-बाना ) छिपा रहता हैँ तथा जिस ग्रकार एक 
नन्‍हें-से बीज में अपने सम्पूर्ण ठाली और पत्तों के सहित 
गगन-चुम्पी विशाल वर-ह॒क्ष रहता हुआ भी दिखाई नहीं 
देता अथवा मिस तरह सानव-शरीर को चीरकर भी 
देखने से नख, फेशादि का पता नहीं चलता तथापि 
भकरी अपने मुख से ही तन्तुओं फो निकालकर ताना- 
वाना फैला देती है, एक छोटे-से दाने (बीज ) से ही 
महाकाय बटदक्ष निकल आता हैं और मलुप्य-शरीर से 
ही नख, केशादि निकलते रहते ५ । उसी तरह एक ही 
अहितोय ईच्वर में माया अथम तो अभिन्न-रूप से रहती 
है, फिर जब पूर्वकर्प के प्राणियों के कमें परिपक्ष हो जाते 
हूँ, तब उनके भोग के निर्मित संसार के रचने के लिये वही 
व्यक्त-प्रकट--हो जाती है । वह माया मूलतः 'िग्ुण-रूप 
सेही है अथवा उसका स्वरूप ही त्रिगुणात्मक है, इसीलिये 
उस माया के सभी कार्य तीनों गुणों से भरे पाये जाते हैं | 
अज्ञी | किसी भो अव्यक्त कारण का पता उसके कार्य 


( हे४ ) 


से ही तो चलता है। शरीर के अबयवों में छिपी हुई 
इन्द्रियों का पता उनके कार्यो' से ही तो मिलता हे! 
यदि कर्ण-गोलकों से शब्द का ज्ञान न होता, या नेत्रों 
के गढ़हों से दिखाई न देता अथवा चमड़े से स्पर्श ने 
जाना जाता, वैसे ही जीभ से रस का ओर नाक के छिद्ग से 
गंध का भान न होता, तो क्या पता था कि इन खानों में 
क्रमशः श्रोत्र, नेत्र, लेचा, जीम और नाक, ये आनेन्द्रिया 
हैं। वैसेही यदि पंजहा में रष्टि की इच्छाइति न उठती, 
तो शक्ति ( माया ) का पता ही कैसे लगता । यह कौन 
जानता कि वह आकार में वायु की तरह ब्रह्म में लुक- 

विश्राम ले रही है । उस आदि शक्ति की पहली 
क्रिया मैं एक होता इुंसा भी बहुत हो जाँ# ऐसी इच्छा" 
हृत्ति ही मानी जाती है। आप जानते हैं कि यह इंति 
किसकी है ! यह इंचि परतरहम की है, सद्रप की है| मता। 
सत्य की ईच्छा असत्य कैसे हो सकती हें. उर्े 
सत्य के समुद्र में ज्याहीं इच्छा का, सकल का तूफान 
पिटि की लहरें उठने | अब तो कहना ही 


उठा कि लगीं सू ः 
क्या है ? एंगे नामख्पात्मक भांग, पेन, बुदबुदद थ्रादि 


 क्कप्रोप्क >्प्ररन्‍ल्ाक 
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उठने; या यों कहिये कि वह अमोध संकल्पवृत्ति ही 
लगी नाना प्रकार के आकारों एवं रूपों को धारण करने । 
आप जानते ही हैं कि वह हृत्ति त्रिमुणात्मिका माया की 
परिणाम थो, अतः वह इत्ति और उसके हृत्ति के कार्य भी 
त्रियुणरूप में ही हुए | 
. . जैसे आपको शक्ति-वल या सामर्थ्य--किसी 
काय के करने में किसी एक ही अंग से तो अ्कट होती 
है। देखने या पढ़ने के समय क्या आप सम्पूर्ण शरीर 
से काम लेते हैं ! क्या उस समय नेत्रों से अथवा सुख के 
हो द्वाश नहीं देखते या पढ़ते ? उसी प्रकार वह शक्ति भी 
परमात्मा के किसी एक अंग या देश से ही प्रकट हेकर 
सृष्टि का ग्रसार करती है । अब इसीसे पाठकगण समझ 
जायेंगे कि यह माया-रचित जगत ब्रह्म के कितने देश 
में है अथवा इस सृष्टि से आच्छादित सोपाधिक ब्रह्म 
कितने अंश में है । अजी ! जबकि त्रक्म के किसी एक ही 
अंश की यह शक्ति है, तब उस शक्ति का बनाया हुआ 
जगत कितने अंश में हे सकता है, वह तो स्वस्पातिस्वल्प 
देश में ही होगा । 
आप कहेंगे कि अजी ! आप जैसे वेदान्तियों का ईश्वर ' 


( ईेल ) 


बिना कर्मेन्द्रियों के लोकिक कमी के! कैसे करूँगा? अतः 
कर्मेन्द्रियाँ भी होनी चाहिए, ऐसी रजोगुणी बृत्ति के उठते 
ही वाक, पाणि, पेर, लिंग और शुदा तथा पाँच प्राण 
(प्राण, अपान, व्यान, समान और उदान) भी उत्पन्न 
हो गये | इसके बाद यह शरीर अथात ज्ञानेन्द्रियों, तथा 
प्रणादि का समुदाय, चेतना-शुन्‍्य जढ़-रूप हो गया 
अर्थात्‌ किसी भी काम के करने या किसी भी पदार्थ के ज्ञान 
के करने में वेसे ही विर्कुल-असमर्थ हो गया, जैसे दाइवर 
के बिना मोटर या रेल नहीं चलती | तब तो बह 
यरमात्मा उसमें जीव-रूप से प्रवेश करता है और उसके 
अवेश करते ही उन इन्द्रियों, आआणों ओर अतःकरणों में 
हलचल मच गयी, वे जागृत हो गये | अजी ! वे तो ऐसे 
चैतन्य हो उठे, मानो कोई मृतक जी उठा हो । इतना हीं 
नहीं, अपितु रस, रक्त, मांस, मेंद, त्वचा नाड़ी आदि 
शरीर के सभी हिस्से चाछू हो गये | जैसे बिजली के 
जलते ही सारे शहर में प्रकाश फैल जाता है, वैसे ही 
तमाम शरीर में चैतन्यता भर गयी है। वे चैतन्य होतें 
ही अपने-अपने काम में यथेष्टरूप से नियुक्त हो गये, 


जैसे मालिक के लिए नौकर काम किया करते हैं। .. 
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चैसे ही वे सब जोवात्मा सुख के निमित्त अनेकों व्यापार 
करने लगे | 

पूव विवेचन के अनुसार उस असग बह्म के किसी 
शक कोने में भगवती शक्ति प्रक८ हैकर अपनी त्रिगुणा- 
त्मिका इत्ति के द्वारा अपने एक अंग में आकाश, 
आकाश के किसी एक अंश में वायु, वायु के थोड़े ही 
हिस्से में अग्नि, अग्नि के किसी एक भाग में जल और 
जल के किसी एक कोने में पृथिवी के रचकर जड़- 
चेतनमय अखिल प्रह्माएड को वना टालती है, अथवा 
यों समभ्रिये कि अए्डज, पिएडज, ऊप्मज और स्थावर 
के रूप में स्वयं हो जाती है। ये चार खानें तीन स्थानों 
में रतो हैं, कुछ तो जल में, कुछ थज्ञ में ओर कुछ 
आकाश में | 

प्रिय जिन्नासुहन्द ! पूर्व जो कहा गया कि शरीर में 
इंड्बर प्रवेश कर गया, इसपर शह्ला हो सकती हे कि 
अजी ! असंग, निरवच्छिन्न तथा निरवयव पदार्थ में 
निकलना-पैठना कैसा १ सो ठीक हैं, यद्पि गति 
साकार वस्तु में ही होती है, तथापि इस विषय को इस 
अक्वार समझना चाहिये कि जेंसे निरवयव एवं व्यापक 
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आकाश में गति के न होने पर भी उसे घड़े में देखकर' 
कहा जाता है क्रिस घड़े में आकाश ने अवेश क्रिया है! 
उत्पन्न तो होता है घड़ा ही, लेकिन कहा जाता है कि 
'घटाकाश उत्पन्न होगया', वैसे ही घड़े के नाश होने से लोग: 
कहते हैं कि घटाकाश का नाश होगया! | अब विचार 
कीजिये कि क्या सचप्मच आकाश प्रवेश करता है ? अथवा 
उसकी उत्पत्ति था उसका नाश होता है १ जी नहीं, ये सब्॒' 
क्रियायें केवल घड़े की ही होती हैं, आकाश में तो घटरूप 
उपाधि से ही इस सबका ग्रयोग किया जाता है। वैसे ही मेरे 
प्रिय आत्मन्‌ | इस जड़ शरीर में चैतन्य आत्मा के पाने 
से यह अनुमान किया जाता है कि उसने इसमें प्रवेश किया: 
होगा और बैसे ही शरीर रूप उपांधि के बन जाने से कहा 
जाता है कि आत्गा का जन्म होंगया तथा शरीर के नष्ट 
हो जाने पर कहा जाता है कि आत्मा मर गया । फिर आत्मा 
को शरीर में प्रविष्ट कहने से यही दिखलाना है कि वह 
शरीर से भिन्न तथा चैतन्य हे | जेसे जल-तरंग के मीतर- 
बाहर, नीचे-ऊपर एक जल ही-जल भरा रहता है, वैसे ही 
इस शरीर के अज्माण्ड के चारोंओर, सब ओर से एक असंग 
आत्मा--परमात्मा--ही व्याप्त है, वही ओत-भोत्र है । 
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आओ ! हम सब मिलकर उस परमेश्वर के गुण 
का गान करें, जिसकी अचिन्त्य शक्ति ने जगत्रूपी 
अधटित घटना 'घटायी है । 


गीत--जगदीश ईश मेरे , तेरी शरण में आये। 
दीजे हमें सहारा , भव-रोग हैं सताए ॥टेका 
इन चार खानि में ही , दुनिया सकल बनायी । 
सबमें रहा समायी , मूरख न भर्म पाये ॥१॥. 
रवि-चन्द्र ओर तारे , गिरि-ह॒क्ष-सिन्धु-पारे । 
फल-पुष्प-अन्न न्‍्यारे , तूने सकल बनाये ॥२॥ 
ऋतुर्ये सदा बदलतीं , फूलों की पंक्ति खिलतीं । 
तरु-पत्तियाँ भी हिलतीं , तेरे हुकुम चलाये ॥१॥: 
गुश-गान करके हारे , मुनि वेद-शासत्र सारे। 
यह राम भी पुरे , कोई न अन्त पाये ॥४॥ 

3» शान्ति! शान्तिः ! शान्ति) ॥! 


( ४२ ) 
ईश्वर अन्यायकारी क्यों ! 


लोग शंका किया करते हैं कि सष्टिक्ता ईश्वर ऐसा 
अन्याय क्‍यों किया करता है १ अर्थात्‌ वह किसीकों तो 
राजा बना देता है और किसीको प्रजा। किसीकों 
देव-लोक में भेजता है, तो किसीको मनुष्य-लोक में । 
किसी व्यक्ति फो धन-धान्य से परिपूर्ण कर देता है, तो 
फिसीसे भीख मेंगवाता है। क्रिसीको ब्ह्म-सोक में भेज- 
कर वहाँ की मनचाही वस्तुओं का भोग कराता है, तो 
फकिसीकी यमपुरी में भेजकर या पशु, पक्षी, कीट, पत॑ं- 
गादि का तन देकर नरक के महाकृष्ट का अनुभव 
कराता है। कोड मारे ,खुशी के फूले नहीं समाते, तो 
कोई हाय-हाय, करते दिन काटते हैं । कोई खाने-पहिनने 
के बिना मर रहे हैं, तो कोई वख्राभूषणों से सनधजकर 
डकारे' मारते फिरते है, इत्यादि-हत्यादि | क्‍या यह 
अन्याय नहीं है? विषपमता नहीं है ? यह तो भारी 
ऋरता है, बढ़ी निंयता है | 

कुछ लोग कहते हैं कि भाई ! ईव्वर स्व॒तन्त्र है, उसके 
ऊपर फोई नहीं है, वह जो कुछ करे, सो सब ठीक ही है ! 
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कुछ लोगों का तो यह र्याल है कि परमात्मा ऊँच-नीच 
योनियों में जन्म तथा दुःख-सुखादि प्राणियों के कर्मानुप्ता 
ही दिया करता है, अतएवं वह निदोंपी है। कुछ व्यक्तियों 
का यह कथन है कि ईह्वर अपने भक्तों को तो सुख 
देता है और जो उसका भजन नहीं करते, उनसे विम्युख 
रहता है, अतः वे दुःख पाते हैं, इत्यादि। इस प्रकार लोग 
अनेक प्रकार से समाधान किया करते हैं, परन्तु इन बातों 
- से मन को संतोष नहीं मिलता; चित्त सावधान नहीं होता; 
. बुद्धि में ओर अधिक अ्रम उत्पन्न हो जाता है। अजी | क्‍या 
स्वतन्त्रता का यही अथ है कि जो मन में आवे वही 
कर डाले ! क्‍या क्रर होना ही स्वतन्त॒ता है! णहाँ 
पाप-पुणय का न्याय नहीं है, ऐसी स्वतन्त्रता में आग 
लग जाय । जब वही प्रेरक है, ' वही कर्मों का कराने- 
वाला है, तव किसीसे चुरा कम कराता ही क्‍यों है ! 
उसके तो सभी जीव प्रजा हैं | सब पुत्र ही तो हैं ? फिर 
जो भजन करे, उसकी टहल-सेवा करे, उसे तो बह सुख दे 
'और जो न करे, उसे दुःख | ऐसा स्वार्थ, ऐसा पक्षपात | 
अजी ! थह तो आकृतिक मनुष्यों का-सा व्यवहार प्रतीत 
होता है, इत्यादि बातें सामने आती हैं। 


( ४४ ) 

मिय वाचकहन्द ! पू्वोक्त अनेक शंकाओं एवं 
तकनाओं के कारण चित्त और भी डावॉडोल हो जाता 
है, जिससे प्रासंगिक समस्या और भी जटिल हो जाती 
है, परन्तु इसपर वेदान्त बहुत ही यथार्थ एवं स्पष्ट 
उत्तर देता है। उत्तका कथन है कि भाई ! जब जीव 
ओर जगत्‌ ईश्वर, से भिन्न हैं ही नहीं, तब अन्याय 
कैसा ? ऐसे समय पर किसके लिये कौन अन्याय या 
न्याय का करनेवाला है ? किसकी सुख-दु/ख कौन देता 
है? तथा पक्तषपाती कौन है। अजी | यह सब तो 
अज्ञान से, केवल भ्रम से प्रतीत हो रहा है | क्‍या आपने 
क्लिसी देवालय में अथवा क्रिसी चित्र में नहीं देखा 
कि पत्थर की ही देवी और पत्थर का ही उसका वाहन 
( सिंह ) रहता हे तथा उरूके अरत्र शरत्रादि भी 
पत्थर के ही रहते हैं? क्‍या वहाँ महिपासुर भी पत्थर का 
नहीं रहता है ? तो क्‍या उसे देखऋर कोई ऐसा कह 
सकता है क्ि-- हाय ! इस भगवती ने तो इस असुर 
की जान ले ली, यह बड़ी निर्दयी है! अथवा चित्र 
लिखित राजा को देखकर कोई यह समभ लेता है 
कि--थह सचमुच बादशाह ही हे ?! या उसको देखकर 
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चोर बर जाते हैं ? या याचक मुँहमाँगी वस्तु पा जाते 
हैं! जी नहीं, सच वात तो यह है कि उस बादशाह का 
सिंहासन, उसके चस्त्ाभूषण, अख्-शख्र, दरवारी 
इत्यादि नाना ग्रक्रार के रह्ढों के होते हैं, और तो क्या, 
वहाँ उसका शरीर भी एकमात्र रह् का ही रहता है । 
यदि उस चित्र में ऐसा दिखायी दे कि वह बादशाह 
किप्तो अपराधी को दण्ड दे रहा है अथवा किसी पुरुपार्थी 
को पुरस्कार दे रहा है, तो क्या ये सब बातें झूठी न 
मानी जायेंगी | तो अब यह बताइये कि वह बादशाह 
न्‍्यायी या अन्यायी कैसा ? उसमें विषमता केसी ? इसी 
प्रकार ईब्वर, जीव और जगत, ये परमार्थ से, वास्तव 
में, कुछ नहीं हैं | इन्हें तो अचिन्त्य शक्तिवाला साया- 
रूपी चित्रकार ने अज्ञान या अविद्या के रंग से परमात्मा- 
रूपी काग्रज्ञ पर रच ढाला है, इसलिये कर्मों के तथा 
दुशखादि के साधन इत्यादि जो छुछ प्रतीत हो रहे हैं, वे 
. सब अज्ञान या अविद्याजनामात्र हैं, इन्द्रिय-विकार हैं । 
अथवा एक परत्रह्म ही नाना रूप में दिखायी दे रहा है, तब 
न्याय तथा अन्याय कैसा ? दयालठुता और निर्दयता केसी | 
सम्रता तथा विपमता का तब तो लेश भी नहीं रह जाता । 
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अजी ! यह सब नानात्व तो वैसे ही नहीं है, 
जैसे मंद अंधकार में पड़ी हुई रस्सी में सर्प का भान 
होता हुआ भी वास्तव में वहाँ सच्चा सर्प नहीं रहता | 
अथवा खूब कड़ाके की धूप में जब हमारी दृष्टि किसी 
रेतीली जमीन पर पढ़ती है, तव वहाँ एक बड़ी भारी 
सरिता.सी बह निकलतो हे। अहा हा!!! क्‍या ही 
आनन्द की लहरें उठ रही हैं, देखिये न ! उसमें तो 
भाग, चुदबुदे, फेन आदि भी दिखाई देते हैं। लो! 
अब तो उसमें उछलती हुई मछलियों भी ग्रतीत होने 
लगीं। अरे! वहाँ तो मुख फाड़े हुए मकर भी हैं। 
क्या ये सचमुच कच्छप ही हैं! वहाँ तो टेंगा हुआ पाल 
भी माल्म हो रहा है, नोका आ रही है क्‍या १ अच्छा, 
चलो तो, तनिक निकट चलकर देखें, वहाँ जाने से बड़ा 
आनन्द होगा, खूब स्नान-पानादि करके दस्त होंगे। 
लो ! अब तो धीरे-धीरे हम सब वहाँ पर पहुँच गये, 
जहाँ पर विशाल नदी दिखाई देती थी। भरे! देखो 
न, यहॉ तो छुछ भी नहीं है, पानी का कहीं निशान भी 
नहीं है, कहीं कीचड़ का लेश भी नहीं है । अजी ! वे 
मछलियाँ, मकर, नौकादि क्या होगये १ उन्हें कौन 
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उड़ा ले गया ? क्या वह सब इन्द्रजाल था, या किसी" 
प्रेत की करामात थी ? अथवा हम वह सब तमाशा नींद में 
देख रहे थे! नहीं, नहीं, यहाँ न तो कोई इन्द्रजाली था, न 
प्रेत ही, और न हम नींद में ही थे; बल्कि अखर भूष के 
सामने हम(री दृष्टि में चक्रचौंधी आ गईं थी, अतः किरण- 
. माली भगवान सर्य की रशिमियों में यह दृश्य दिखलाई 
देता था | इसलिए भाई ! इसमें किसी का भो दोष नहीं, 
: अपितु हम लोगों की दृष्टि का ही दोष है । 

प्रिय मेरे आत्मन्‌ ! इस अप का एक ब्रह्म ही 
अधिष्ठान--आश्रय --है । इस अह्मरूपी रेतीली पृथ्तरी 
. पर उसीकी किरणरूपी विचित्र माया के बल से हमारे 
हृदय ओर नेत्र चोंधियाये हुये हैं, इसी कारण हम संसार- 
सरिता की दाढ़ देख रहे हैं | जब हम साधन-सम्पन्न 
होकर त्रह्म-निष्ठ शुरु की कृपा और उसके उपदेशानुसार 
इसका भल्लीभाँति विचार कर लेंगे, तब यह श्रपश्च एक- 
दम मिथ्या हो जायगा; तब यह वैसा ने भासेगा, 
जैसा पहले भासता था | इसके मिथ्यापन का ज्ञान होते 
ही एक वही सच्िद|नन्द बच रहेगा, और वह हमारे 
लिये नित्य तथा अपरोक्ष हो जायगा। वह हमें निज रूप ते 
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अतीत होने लगेगा | आओ, हम सब मिलकर एक साथ 
ऊँचे स्वर से एक गीत गावें ! इससे हमारे हृदय में 
जागृति पैदा होगी, हम में अपने रूप की ग्राप्ति के लिये 
उत्साह बढ़ेगा; विवेक, वेरागादि का सम्पादन होगा | 


गीत--नर मूढ़ क्यों शुलाया , दिल में करो विचारा | 
चिरकाल का नहीं है , सुत-्माँधवा-सहारा ॥ टेक ॥| 
घुत डालने से जोती , कपह न शान्द होती | 


तृष्णा विशेष बढ़ती , भेगादि है पसारा ॥१॥ 
तेरा शरीर मड़ता, जैसे कपूर उड़ता । 
किमि मे।ह-सिन्धु पड़ता , जर्दी गहो किनारा ॥ २॥ 
आनन्द जाहि माना , उसका न मम जाना | 
मृगनीर के समाना, सब रूठ ही पसारां ॥ ३॥ 
जो विश्व का अधारा , अरू 'राम' रूप प्यारा । 
उसको करो विचारा , इंख दूर हो तुम्दारा ॥ ४॥ 
3 शान्ति$ ! शान्ति! शाल्तिः |॥ 
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,.... ठत्ति-बच्दना 

बृत्ति भगवती ! नमस्कार | भला, तेरी अपार महिमा 
का वर्णन कौन कर सकता है? तूने देव, यक्ष, किभर, 
मनुष्य, पर्श, पक्षी, कीट, पतंग आदि सभी पर अधिकार 
जमाया है ; कोई भी तुझसे विपरीत नहीं चल सकता । 
चैचारे हये, चन्द्रादि तेरे ही कारण आकाश में भ्रमण किया 
करते: हैं; वायु भी तेरे ही शासन में रहकर थिरकती और 
विश्राम लेती है; नदियाँ भयभीत हो चक्कर काठतीं, 
गिरती, लड़खड़ातीं, और उछलतीं-कूदतीं हुईं समुद्र के पास 
तेरा ही संदेशा पहुँचाने की जा रही हैं; एथ्वी भी तेरी ही 
वजह से असझ्य भार की लिये हुए स्थित है; यही क्यों, वेचारे 
त्रिदेव भी तो तेरे ही हुक्म से उत्पत्ति, स्थिति तथा संहार 
करने का स्वांग भरा करते हैं; तेरे ही कारण निर्विकार 
इंदवर भी विक्रारवान्‌ हो गया है। कहाँ तक कहें,तू नित्य 
नयी रृष्टि किया करती है, चण-क्ण में अनेकों ब्रह्माएड 
बनाती और विगाडइती रहती है; तेरा धारा-वाह रुकता 
ही नहीं। यह पता नहीं कि ये अठखेलियाँ तू कब से 

ल रही है.और कब तक खेलती रहेगी ! 
तुने- किसी से सागर में पुल बंधवाया तो किसी से. 
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नख पर पव॑त उठवाया; किसी के गले में सर्प लपेटा तो 
किसी की नाग पर शयल हीं कराया ; किसी के शिर पर 
एथ्वी रखायी तो किसी से दाँतों पर ही ; किसी के भ्रूदे 
के बदले शाक के छिलके खिलाये तो किसी को थोड़े सेः 
तन्‍्दुलों में ही तृप्ति दो; किसी को रुलाते-रुलाते मारा तोः 
किसी की हंसाते-हँसाते ही नान ले ली । हे हते ! तूने कहीं: 
समरसागर में रुधिर की धार बहायी, कहीं राज्य दिलाया, 
किसी के। स्वर्ग भेजा ओर किसी के नरक । तेरे तुफान 
को कोई रोक नहीं सकता, तेरी अलयाग्नि के बुझाने में. 
कोई भी समर्थ नहीं हुआ | भला, तेरी लीला कौन समझ 
सकता है। शेष, शारदा, ऋषि, मुनि इत्यादि ने तेरा, 
निर्णय करते-करते थक कर 'नहइति! का आश्रय लिया; 
और तक अनिवंचनीय ही कह डाला | 

हे देवि ! क्या तू ऐसा ही खेल खेला करेगी १ क्या 
विश्राम न लेगी ? अब राम पर कृपा कर, कृपा कर, 
राग-देषादि इन्हों से दूर कर, उसे अब अधिक न सता | 
क्योंकि अपने तमोंगुण की प्रधानता से आवरण तू ही है 
और सतोगुण की प्रधानता से आवरण का चाशक भी तू ही 
है, इसलिए तू अब उसे अपना सात्विक स्वरूप प्रदान कर | 
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रास के इस अनादि-फाल के आवरण को दूर कर, जिससे 
राम अपने रूप की काँकी अहर्निशि पाता रहे । अरे [ 
अहंदर्शन कहाँ से आ गया १ यह भी तो एक परदा ही है 
और माँक़ी लेने में भी द्ेत का परदा ही प्रतीत होता है, 
अतः अब राम यही चाहता है कि राम, राम ही रह 
जाय, अनुभव-रूप ही हो जाय, बोध की भू्ति ही वन 
जाय, अधवा बनने और बनाने से परे हो जाय | 
में समझता हूँ किजव तू राम की इस अनिर्वंचनीय 
दशा में लाना चाहेगी या लायेगी तव उससे पहले तुमे 
अपने को ही खो देना पड़ेगा | इस अपने नाश के भय 
से कदाचित्‌ तू ऐसा न कर सकेगी, परन्तु स्मण रखना, 
शाम तुम्मे विश्वास दिलाता है, तू डरना मत; इसमें तेरी 
कुछ भी क्षति न होगी; इस प्रकार तेरा नाश होना तो अमर 
ही हो जाना है | जब राम के तुन्छ अहंकार को हटाकर 
तू उसे अधिनाशी बना देगी, तथव तू भी अपने की नाश- 
कर अमर हो जायगी। बस, राम की ओर तेरी दशा एक 
ही हो जायगी । तेरी भी खटपट छूट जायगी, और मेरी 
भी। आओ हम दोनों अपने असली स्वरूप को आप्त हों । 
उ० शान्तिः. शान्तिः. शान्ति 
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ठत्ति क्या है ? 


प्रिय जिज्ञाचुओ ! अब आप लोगों को में यह 
बतलाना चाहता हूँ कि भत्ति है क्या ?! अर्थात्‌ इत्ति 
फिसे कहते हैं, और उसका कैसा स्वरूप है, तथा वह क्‍्या- 
क्या लीला करती है। अणों | वत्ति का वर्णन तो बृत्ति 
की हीं सहायता से हो सकता है, अतः पहले में आरर्थना 
करके उस चृत्ति देवी को प्रसन तो कर दे । 


हे देवि ! हे इत्ते | तू ऐसी दया कर, जिससे में तेरा 
वर्णन कर सकू, क्योंकि तेरा वर्णन तेरे ही द्वारा होगा । 
यदि तू अपने सात्विक स्वरूप का सम्पादन इस हृदय 
में न करेगी, तो भला मैं तेरा कैसे कुछ वर्णन कर 
सकूंगा ? इसलिये अब तू मेरे लिये अपने शुद्ध स्वरूप 
का प्रदान कर। देख, तू इसमें संफोच मत कर, में 
तेरा वर्णन कर तुझे सीमित नहीं करना चाहता। तेरी 
असीम महिमा का वर्णन असीम ही होगा; परन्तु 
हाँ, मेरे इस वर्णन से तुके अपने अनादि कालीन 
नकली रूप को तो अवश्य ही खो देना पढ़ेगा। 
लेकिन साथ-ही-साथ तुमे अमरता भी मिल जायगी, 
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तुके अपने सच्चे स्वरूप की प्राप्ति भी हो जायगी | तू 


निर्विकरपू, अचल, असीम एवं आनन्द-पद पर स्थित हो 
जायगी | भला, आनन्द कौन नहीं चाहता १ आनन्द 
के ही तो सब उपासक हैं ! अतणएय वृत्ति-रूप में अ्रवतित 
हे मेरे आत्मन्‌ | तू आप ही अपने ऊपर कृपा कर | 
ज्िय-वाचकहन्द ! अन्तःकरण अथवा अज्ञान के 
परिणाम को इत्ति कहते हैं, अथवा जब अन्ताकरण या 
. अज्वान एक रूप से दूसरे रूप में हो जाता है तब उसे 
हम दृत्ति कहने लगते हैं अन्तःकरण के सुख्य परिणाम 
चार हैं। पहला बुद्धि, दूसरा चित्त, तीसरा मन 
ओर चौथा अहड्लार । जब अन्तःकरण में किसी विषय 
के निश्चय करने की बृत्ति- उठती है अर्थात्‌ जब अंतः+- 
करण किसी ग्रइन को. लेकर उसे हल करने लगता है, 
तब उसे 'ुद्धि-इत्ति! कहते हैं । जब वही अन्तःकरण किसी 
पूर्व अजुभूत विषय. का चिन्तन या स्मरण करने लगता 
है, तव चित्त-त्ति! कहलाती है | इसी प्रकार जब अन्तः- 
करण में किसीं विषय के बारे में वार-बार 'क्यों, कैसे, 
ऐसा या वैसा' इत्यादि संकल्प-विकरप उठने लगते हैं 
तब वह 'मनोह॒त्ति' कही जाती है, और जब वहीं अंतः- 


( ५४ ) 


करण शरीरादि के अमिमान से ग्रसित द्वो भाता है, तब 
उसका नाम 'अहंकार-इृत्ति हो आता है। इस प्रकार 
अन्त/करण की सुरुय वृत्तियों तो केवल चार ही हैं, परन्त 
बुद्धि को निश्चय करने के लिये अनेक विषय मिल जाते 
हैं, वेसे ही चित्र भी अनेक विषयों का चिन्तन करता 
रहता है; मन भी अनेक पदाथी का संकल्पविकत्प 
करता रहता है, तथा अहकार भी अनेक वस्तुओं में 
होता रहता है। इस रीति से श्रन्तकरण की दृत्तियाँ 
अनन्त हो जाया करती हैं। जब कोई पदार्थ किसी 
अतिबन्ध या आवरण के कारण टीक-ठीक नहीं प्रतीत , 
होता और उसमें संशय ( संदेह ) अथवा विपयंय-- 
विपरीत ज्ञान--हो जाता है, तब वह अज्ञानात्मक भ्रमा- 
त्मिक-इत्ति कहलाती है। स्टृति-ज्ञान को किसी ने तो 
अविया की इत्ति से उत्पन्न माना है और किसी ने अन्ता- 
करण की इत्ति से; विशेषतया आचारयी की तो सम्भति 
इसे अ्रविद्या की ही इत्ति के मानने में हैं | 

' अंत!करण पंचभूतों के सतोगुण से बना है, अतः 
चह स्वच्छ है। अंतःकरण पर पड़ा हुआ आत्मा का 
ग्रतिविम्ब जीव कहलाता है । 'प्रतिविम्ब दोने के कारण 
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जीव मिथ्या है। वह कृव्स्थ आत्मा की सत्यता से अपने 
को सत्य मान बैठता है और उसी आत्मा की सत्यता 
से उसे अन्तःकरण भो सत्य ही भतीत होता है, तथा उस 
अंत्ताकरण में प्रतिविम्बित हुए, लोहे में अग्नि के सदश 
मिल्ले हुए, उस मरिथ्यारूप को वह अपना सत्य स्वरूप, ही 
मान लेताहे । चूँ किजीव ज्ञान-स्वरूप आत्मा का प्रतिविग् 
है, अतः उसमें जानने की शक्ति होती है । अजी ! स्वच्छ 
अंतःकरण की दइत्तियाँ भी स्वच्छ ही होती हैं, अतएवं उन 
इत्तियों पर पढ़ा हुआ चैतन्यात्मा कां आभास भी जीव 
ही कहलाता है, यहाँ भी जीव वृत्तियों के धर्मों को 
अपना ही मान लेता है। आप जानते ही हैं कि प्रति- 
विम्प की दशा ठीक वैसी ही होती है, जेत्ती उस पदार्य 
की होती है, जिसपर वह प्रतिविम्ब पड़ा रहता है । क्‍या 
कभी आपको ऐसा शीशा नहीं मिला, जितमें आपका 
सुख बहुत ही लम्बा दिखाई देता है ! कभी तो आपने 
ऐसा भी शीक्षा पाया होगा, जिसमें आपका चेहरी 
वैतुलाकार अतीत हो । कंभ्ी-कमी तो ऐसे भी शीशे मिल 
माया करते हैं, जिनमें शुख, की आकृति में बहुत कुछ 
शेसी विकृति आ जाती है; जिसे देखते ही वैसे ही भर्य॑ 
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होता या घृणा पैदा होती है, जेसे किसी को रुद्रगण के 
मिल जाने से! अजी ! कभी-कभी तो ऐसा भी दर्पण 
मिल जाता है, जिसमें आपका मुख असली मुख से भी 
अधिक सुन्दर दिखाई देता है। अब आप विचार करें 
कि. क्या उपयक्त गुण आपके असली भुख के गुण होते. 
हैं? क्या वस्ततः आपके मुख पैसे ही हो जाया करते 
हैं? जी नहीं, कदापि नहीं। ये सब गुण उन शीशों के 
रहते हैं। उनसे आपमें तो रंच भी विकार नहीं आता, 
| कुछ भी अंतर 'नहीं पड़ता, आप तो अपने असली रूप 
से ज्यों-के-त्पोंही उपस्थित रहते हैं 
प्रिय पाठकों ! उपयुक्त रीति से जेसी-जेसी हृत्ति 
होती जाती है, उसका प्रतिविम्वित होनेवाला जीव मी वेसे-ही- 
वैसे होता जाता है। जब अंतःकरण की हि दुःखाकार 
होती है अर्थात्‌ जब वह दुःख से नाता जोड़ लेती है, तब. 
जीवभी दुःख-रूप ही हो जाता है | यों ही उसके सुखाकार 
होने से जीव भी छुखमय हो जाता है। जीव अपना स्त्रांग 
ठीक उसी विषय ,के अंजुकूल बनाने लगता है, जैसा विषय 
हत्ति ग्रहण करने लगतो है | बस, इसी नियम से जीव 
की सुगति तथा इुर्गति एक देत्ति के. ही अधीन हो जाती 
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है ।-बृत्ति जिस विषय का अभ्यास विशेषरूप से करती 
रहती है, उसी विपय का संस्कार हृदय में ढढ़ होता जाता 

ओर मरणपर्यन्त बना रहकर शरीर के छूटने के समय 
में भी उसे उसी की स्मृति बनी रहती है, फिर शरीरान्त 
होने पराइस जीव के सामने वही विषय आ उपस्थित 
होता है | इस वार्ता को वैसी ही समफनी चाहिये, जैसी 
स्व्त की होती है। अजी! हम लोग दिन में जिस 
विपये या वस्तु का मनन इद्तापूर्वक करते हैं, वही विषग' 
या वस्तु स्वप्न में आ मिलता है। शरीस्त्याग के बाद 
और नवंदेह के पुनः न मिल्ल जाने से पूष की अवस्था 
स्वप्नावस्रां ही तो है। इसी बीच की अवस्था में जीव 
स्वर्ग-नरक्र का स्वप्न देखा करता है। इतना ही नहीं, 
अपितु शरीर धारण करना, पुनः अपने कर्म-फल का भोग 
करना तथा नाना ग्रकार के कर्मों का करना, फिर 
शरीरान्त हो जाना, यह सब स्वप्न ही है। यह सब 
स्वप्न-स्वप्नान्तर अनादि काल से चला आ रहा है। जीव 
के शरीर में जब सात्विकी इचि की अ्रधानता रहती है; 
तब ता शरीर के छोड़ने के बाद वहः स्वर्ग का स्वम्न' 
देखता है; ' रजोगुंणी, इत्ति: की अधानता . से मृत्यु-लोक 
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में अपने को मनुष्य-रूप में पाता है और तमोगुणी इरत्ति 
से अपने को पशु, पत्ती, कीट, पतंगादि के रूप में देखता 
है। इस विषय को स्पष्ट रूप से यों समझना चाहिये । ' 
मान लोजिये कि एक बढ़ई है, वह एक अच्छी 
सन्दूक वना रहा-है। वह दिनभर बनाता रहा, परन्तु 
सन्‍्दूक तैयार न हो पायी, इतने में सर्यास हो गया, 
ओर रात हो गयी, तब बढ़ई खा-पीकर सी रहा | 
क्या आप कह सकते हैं कि वह जब सवेरे सोफर उठेगा 
तो फिर कौन-सा काम करेगा | अजी | वह तो फिर 
उसी सन्दुक के बनाने में लग जायगा, जिसकी उसने अधूरा 
छोड़ दिया था । यदि दूसरे दिन भी वह सन्दूक तेयार न 
हो पाये और पुनः रात हो जाये, तो तीध्तरे दिन भी 
चह उसी काम में अवध्य लग जायगो । इसी तरह जब 
'तक वह सन्दुक पूंशतया तैयार न हो,जायगी, तव तक 
अराबर बह प्रतिदिन:उसी के बनाने में लगा रददेगा; कारण 
यह है कि उसकी चिच्-इत्ति तो उस सन्दूक़ के ही बनाने 
में लगी है। वह चाहता है कि मैं अच्छी सन्द्‌क बना थे! 
इसके बनाने से छुम्ते अच्छा मूल्य मिलेगा । ु 
ठोक यही दशा इस जीव की भी है,,यद जिस पदार्थ 
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में आसक्त हो जाता है तथा इसकी मनोह॒चि जिस वस्तु के 
लिये लालायित हो जाती है, उसी के लिये वह आजीवन 
प्रयत्न में लगा रहता है। जब वह मनचाही चोज़ उसे 
जीते-जी नहीं मिलती, तब अन्ताकरण में वह उत्तो की 
वासना लिये हुए शरीर को छोड़ देता है। अब तो उसके 
जीवन-सये का अस्त हो गया और मृत्यु की अधेरी- 
रात आ गई, अब तो वह किसी पूर्वांनित कमें के 
'फल-स्व॒रूप स्वग या मरक का ही स्व्रम देखेगा। पुनः जब 
उसके पुनर्जन्म का सयोदिय होगा, तब फिर वह उसी कर्म 
का आरम्भ कर देगा, जिसको वह अधूरा छोड़ जुका था। 
यदि वह उसको उस शरीर से भी पूरा न कर पायेगा, तो 
पुनः आगे के शरीर से उप्ी प्रयत्न में लम जायगा। 
वात्पय यह है कि उसे जबवतक वह वस्तु न मिल जायगी, 
तबतक उत्तरोच्तर जन्मों में वह वरावर तदर्थ पुरुषार्थः 
करता जायगा । फलतः किसो-न-किसी जन्म में वह उस 
चीज़ को. प्राप्त ही कर लेगा |. जिस दिन उसे अपनी 
इच्छित वस्तु मिल जायगी, उसी दिन बह अपना अयत्र भी 
'ख्रगित कर देगा, परन्तु यदि फिर किसी अन्य पदार्थ की 
कामना उठ गई, तब तो फिर वह उसके लिये पुरुषार्थ में 


( ६० ) 


लग  जायगा ओर उसको भी एक-न-एक दिन पा ही 
जायगा | अं 

प्रिय तत्कजिज्ञासुओं | इस प्रकार यह जीव अपनी 
हृत्ति, के अजुसार आवागमन में फेंसा रहता है। न तो 
उप्तकी कामना थकती हे न वृत्ति ही शान्त होती है। 
आअतएव आपकी यह याद रखना होगा कि जब आप ऐसे 
पदार्थ के इच्छुक होंगे, ऐसी वरठ के लिये यत्त में लेंगे, 
जिसकी प्राप्ति मनुष्य-शरीर से ही हो सकेगी, अर्थात्‌ उसका 
साधन नर तन से ही हो सकेगा, तब तो आप शरीर के 
छूटने के बाद पुनः मानव-शरीर पायेंगे । आप कह सकते 
हैं, कि यह वस्तु या वह तत्व क्‍या है ! वह है ईश्वर, 
आत्मा, अथवा अपना निज रूप | जब आप ऐसे पदार्थ 
की कामना करेंगे, ऐसी बरतु में लट॒दृ होंगे, जिसकी पूर्ति, 
जिसका उपभोग, पश्ु, पक्षी आदि नीच योनियों में भी 
हो सकता है, तब ऐ प्यारे आऑत्मन्‌! आँप देव-दुलेभ 
मानव-शरीर न पा सकेंगे, आपके यह भवसागर की 
दीर्घ नौका कदापि न मिलेगी; तब तो आप वार-बार 
नीच योनियों में ही जन्मते और भरते रहेंगे। इसलिये ऐ 
मेरे अविनाशी स्वरूप श्रोतागण ! आप अपनी अभरता 
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यर ध्यान दे, घट-घटवासी सुख-स्वरूप भगवान की 
कामना करें, अपने हृदय के विषय-विष को निकालकर 
अह्यानन्दास्त का पान करें। फिर ऐसा समय नहीं 
मिलने का । ऐसे अवसर को खो देना बड़ी ही भारी 
भूल है, नितान्त मूखता है । 
भाई ! यह चित्त-वृत्ति जिधर ही जाती है, उधर ही 
एक नयी ड्ष्टि रच डालती है। जब केाई कारुशिक 
_पुरुष किसी को दुःख की दशा में देखता है, तब वहाँ 
उसकी बह करुणा-इत्ति ही उससे दानादि के द्वारा उपकार 
'करा देती है । जब काम की दत्ति होतीं है, तब पुरुष को 
ख्री-प्रसंग में लगा देती हे । क्रोध की बत्ति तो उससे 
बड़ा ही अनर्थ करा डालती है। ओह ! वह इत्ति तो पहले 
उसके हृदय के! जलाती है, फिर उसे हिंसादि बढ़े-बड़े 
कुकी में प्रहय कराती है। जब लोभ-मूलक इत्ति होती 
है, तव तो इस जीव से चोरी, जुआदि अति जघन्य कम 
ऋरा डालती है | इस प्रकार की ये काम, क्रोध, लोभादि 
की नोच वृत्तियों जीव के लिये शत्र्‌ हो जाती हैं, उसके 
जीवन के ये दुःख के कीचड़ में फेंसा डालती हैं, उसके 
आये पर कलंक की टीका लगाकर उसे घुखास्पद बना 
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डालती हैं। अजी ! इन वृत्तियों चाला तो सर्वदा 
शोकसागर में ही इवा रहता है तथा संशय, अ्रमादि 
उसके पिण्ड के छोड़ते ही नहीं । उसे न तो कभी शान्ति 
ही मिलती है और न कमी विश्राम ही । 

जब यही बृत्ति शप्र, दम, विवेक, विचार, संतोष, 
क्षमा, मेत्री, करुणा; मुदिता, शील, दया, सत्य आदि 
के रूप में हो जाती है, तव वह इस जीव के लिए परम 
हितैषिणी बन जाती है। तब तो यह जीव निर्भय हो 
जाता है, किसी भी जीव के दुःख «नहीं पहुँचाता, 
प्राणियों से घणा नहीं करता, दीनों की यथाशक्ति सहा- 
यता करता है तथा अनाथों को' अपनाता है। उसपर 
लोग श्रद्धा-विश्वास रखने लगते है, उत्तके बड़ा सुख 
होता है । उसका यश चारों ओर फैल जाता है, उसके 
लिए स्वर्ग-मार्ग खुल जाता है तथा बेचारी ऋद्धियां- 
सिद्धियां उसकी आज्ञा की भूखी रहती हैं। अजी ! इन 
वृत्तियोंवाला धुरुप तो यज्ञ करता है, दान देता हे) 
अतिथि-सत्कार करता है; गुरु, ब्राह्मण तथा संतों को 
साक्षात्‌ परमेश्वर की मूर्ति ही मानता है। इन देवी 
चृत्तियोंवाले के! यदि आजही वसुधा का राज्य मिल जाय, 
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तो भी उसे कुछ ६र्ष नहीं होता तथा यदि वह आज ही 
द्रारिद्र-दु।ख से संतप्त होकर दर-दर भीख माँगने लगे, 
तो उसे कुछे चिंता और विषाद मी नहीं होता । 
/ जद यही वृत्ति वेशग्य के रूप में परिणत हो जाती 
है, तंब तो जीव की दशा विलच्ण हो हो जाती है। 
ः वैराग्यबृचि वाला पुरुष राज्य नहीं चाहता, उसके लिये 
तो स्वर्ग भी तुच्छ है। ब्रह्मलोक का ऐडेबर्य तो उसे मानो 
, काटने दौढ़ता है, जन-समसुदाय तो उसके लिये कंटक- 
विपिन ही वन जांता है । वैराग्यहचि का अविभांव होते 
ही प्रथम के मित्र भी शत्र से प्रतीत होने लगते हैं। 
सांसारिक विषय, हलाहल घन जाते हैं। 'यहाँ तक॑ कि 
ऐसा वेराग्यवान्‌ व्यक्ति अपने शरीर के भी कुछ नहीं 
समझता, उसकी ममता तो शरीर से बिलकुल ही हट 
जाती है | वह तों इस शरीर के छोड़ने के लिये गत्पेक , 
समय तैयार रहता है 
प्रिय पाठक-हन्द सोचते होंगे कि अरे ! यह क्‍यों ९ 
इस पुरुप के क्‍या हो_ गया १ इसको ऐसी दशा क्यों 
होगयी.! इस वैराग्मइचि में क्या ,खूबी है ! अंजी | इस 
» बृत्ति ने तो अत लीला कर दी । ओह! इसंसें तो बेचारे 
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जीव की समस्त अभितलापाओं , पर पानी ही फिर गया, 
उसके सारे मनखते ही चकनाचूर होगये | उसकी दशा 
तो बिल्कुल ही पलट गयी । अजी १ आप पूछ सकते हैं कि 
उसकी हृत्ति ने किसके लिये वेराग्य धारण कर लिया ! 
यह वेचारा जीव, किस सुख के लिये पागल होकर दर- 
दर भटठकने खगा १ वह कौन सी वस्तु है, जिसके लिये 
इसने दिन-रात एक कर दियां है! यह वेचारा जाड़े 
में ठिढर रहा है, धूप में जल रहा है | इसे रात के नींद 
नहीं आती; कमी तो चलते-ही-चलते रात समाप्त कर 
देता है और कभी बैठे ही बैठे यह किस तत्व की खोज में 
है ? अच्छा सुनिये, यह दीवाना क्‍या अलापता है १ ' 
स०--तजि मान-गुमान सदा चित सों, 

हरि-नाम भजो अति जो सुखकारी। 

सिर काल बली नित नाचत है, 

नहिं त्तक परे तोंहि का कुंबिचारों ॥ 

हिरनाकुस,  रावन, कंस बली , 

घननाद भये, न बचे बलधारी। 

सब धूरि मिले, घन-धाम-धरा, 

' हरिनामहि' राम है-सत्य विचारी ॥१॥ 
हर कर £ «4 
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सन मूह रे! मान ले बात कही, 
कलि में हरिलास सजीवन-पूरी। 
तमि नाम ' भर्जें विषया भर जे, 
निज हाथ गरे पे चलाबत छुरी ॥ 
संग, के सम तू भठके जग मैं, 
तजि नाम भरो जेहि में सुख भूरी | 
सुन्नु रे हतभाग ! सुधा तजि क्‍यों , 
ह राम! सप्रेम चबात हैं हरी ॥१५॥ 

. लो | इसके गाने ने तो भंडा-फोड़ कर दिया । इसके 
सन की वात वतल्ा दी; आपकी तो कुछ कहना ही नहीं 
पड़ा | अजी ! इसकी हार्दिक इच्छा, इसके दिल का सच्चा 
अरमान है, अमिय-रस पीना, संजीवन-मूरि का सेवन 
करना, अमर होना, सुख-स्वरूप का हो जाना ! क्‍या 
आप बतला सकते हैं कि इस अलहड़ दिवाने का यह 
अरमान क्यों कर पूरा होगा १ नहीं, नहीं, यह आपको 
वतलाने की कोई ज़रूरत नहीं है। निसे धुधा लगती है, 
चह अन्न .खुद हूँढ़ लेता है, प्यासे को पानी की याद नहीं 
दिलाई जाती, क्या धूप से मारे हुए पथिक के लिए छाया 
दिखलानी पड़ती है ! हरमिज नहीं । वेसे ही वेराग्याग्नि 

जज 
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से संतप इस पागल ने संतों तथा सच्छात्रों के दारा 
विश्राम का मार्ग ,ख़ुद हूँढ निकाला है, वह मार्ग है 
(रिनाम । इसने हरिनाम! का आश्रय लिया है, विषय- 
सर्प से ढसा हुआ इसने अपने लिये 'हरिनाम' को ही 
संजीवन बूटी समक रखी है, यह अविदया-इत्व से 
मरा हुआ अब दरिना्म को छुपा पीना चाहता है ! 
देखिये न, यह तो एक 'दरिनाम' की छोड़कर दुनिया की 
सारी न्‍्यामतों को शगठृष्णा का ही पानी बतलाता है। 
'विषय-समूह को विष का प्योला समझता है | इसके लिये 
वे ठरी के समान निरस दिखाई देते हैं, क्योंकि इसने 
सांसारिक भोगों की असलियत को अच्छी प्रकार समझा 
लिया है। यह संसार-सामर में इबते-हबते थक गया है, 
चौरासी लक्ष यानियों में लुद़कतेललुढ़कते उकता गया है| 
इसलिए यह अब आराम तथा विश्राम हेना चाहता है ! 
यह तो एक हरिनाम के अवलम्धन से ही बड़भागी 
बनना चाहता है। 
अब आप लोग यह सोचते होंगे कि अरे ! वेदान्त 

के अनुसार तो नाम-ःरूप मिथ्या हैं, तो भला, नाम 
आश्रय से आराम या विश्वास फैसे मिल सकता, 
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इससे अमरता भी क्योंकर मिलने लगी ? मिथ्या नाम 
की सुधा या संजीवन बूटी कहना तो निहायत पागलपन 
है। प्यारे आत्मद |! आप घबड़ाइये नहीं, तनिक राम 
की' बातों पर ध्यान दीजिये। नाम, नामी से मिन्न नहीं 
होता, क्या 'देवदत्त' कहने से देवदत्त के रूप का बोध 
नहीं होता १ देवदत्त' इस नाम के एुकारने से क्या रूपवान्‌ 
देवदत्त नहीं बोलता १ या नहीं चला आता १ तब रूप से 
नाम. अलग हो ही कैसे सकता है १ इस रीति से हरि का 
- अर्थ होता है, 'हरण करनेवाला' | अजी ! यह हरि तो 
पाप का हरण करता है, नाश करता है; तो फिर 
अविदया या अज्ञान से बदूकर ओर दूसरा पाप ही क्या हो 
सकता है | इस अविद्या ही ने तो जीव को अपने वास्त- 
विक स्वरूप से वंचित कर रखा है | इसने ही तो जगत्‌ 
में सत्य तथा सुख की वृद्धि करा डाली है, इसके ही 
कारण से नाना कम-रूप भेड़िये जीव को कुचल-कुचलकर 
खा रहे हैं। इस अज्ञान-रूपी अविदा-पाप के नाश 
होते ही कामना, कमे एवं करम-फल के सम्पूर्ण हुःख-जाल 
: भष्ट हो जाते हैं; इनके नष्ट होते ही जीव अपने असली 
अधिनाश्ञी स्वरूप का अनुभव करने लगता है | 
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इस 'अविद्या-रूपी पाप का नाश तो एकमात्र विद्या 
( ज्ञान ) ही कर सकती है। जब हृदय में सत्य ज्ञान-हरि 
का उदय होता है, साक्षार्कार हो जाता है, तब तो 
आज्ञान के पाप का एकदम अभाव हो जाता है। 
अज्ञान के दूर होते ही इस जीव के सभी छेंश छूट जाते 
हैं ।-यह अपने मत्येभाव को छोड़कर अमर हो जाता है, 
. आनन्द-स्वरूप ही बन बैठता है। जब नदियाँ अपने 
स्वामी समुद्र की शरण में जाती हैं, तब क्या उनके 
नाम-रूप रह जाते हैं १ क्या तव धंगा और कर्मनाशा 
में कुछ भेद रह जाता है। 

अजी ! उन्हें तो यह याद द्वी नहीं रहता कि हम 
अगश्युक स्थान से निशुलकर अंक रास्ते से ठेढी-मेढी 
बहती हुई आ रही हैं तथा यह भी ध्यान नहीं रहता कि 
हमारे अछुक नाम तथा बर्ण ये और हमारे जल के स्वाद 
ऐेसे थे; बरन्‌ वे तो समृद्र में पहुँचते ही उसमें विर्ुल 
घुल-मिलकर उसके ही रूप की हो जाती है। बसे ही इस 
बैराग्यवान्‌ की पैराग्य-इत्ति ने अब (रिनाम का शरय 
ले ली है। यह टतति सब ओर से इृदकर अब केवल उन 
नामी की, ज्ञान-स्वरूप परमात्मा की बार-बार आइति 


( ६६ ) 


या उसका अभ्यास करते-करते ज्ञानाकार, परमात्मामय, 
हो जायगी । वह तो बोध की सूर्ति वन बैंठेगी | बोध-स्वरूप 
दोते ही वह अपना पहला स्वरूप छोड़ देगी अर्थात्‌ तब 
वह बरत्ति, वृत्ति ही न रह जायगी । आपने हरि-नाम का 
मतलब अब सम्रका न ! देखी न हरि-नाम की महिमा ! 
पस इसी प्रकार हरि नाम के आश्रय से अमरता मिल 
जाती हे-। + 

भाँई ! यथ्यंपि नाम-रूप मिथ्या हैं, तथापि इनका 
असत्य, तो लय हो ही नहीं सकता | जिस चेतन्यदेव 
में ये कल्पित हैं, वह तो सद्रप है, कटस्थ है, भूमा है; 
आपका आत्मा है । 3 

जिस प्रकार घर में रखी हुई मणि कां प्रकाश 
किसी भरोखे-केद्वारा निकलकर जमीन पर पढ़े और उस 
जमीन पर पड़े हुए अ्रकाश को ही कोई दूर से मणि 
समझकर दोड़े, तो वह उस नकली मणि ( अकाश ) 
के ही ज़रिये अ्रसली मणि. की पा जायगा, क्योंकि उस 
काश के पास पहुँचने पर वह उस प्रकाश को ररोखे 
से निकलता हुआ देखकर, उस भरोखे के अन्द्र 
देखेगा, तो उसे सच्ची मणि दिखलायी देगी | उसी प्रकार 


( ७० ) 
यह अंत।करण की हृकत्ति करिपत नाम-रूप के द्वारा 
अधिष्ठान ब्रह्म का पता लगा ही लेतीं है । 

प्रिय पाठकगाण | अब तो आप यहे भली भॉति 
समझ मये होंगे कि हक्ति क्‍या है ? ओर वह क्या-कक्‍्यो 
तमाशा करतो रहती है ? तथा उसके द्वारां जीव का 
वन्‍्ध और मोक्ष किस गरकार होता है। यह अखिल 
द्वेत प्रपश्व-हत्ति से ही बना हुआ है, अतएब यह इत्ति 
रूप ही है और बृत्ति तो आत्मानन्द की एक 
.. लहर ( तरंग ) है, इसलिये वह बृत्ति आत्मानन्द से भिन्न 
» नहीं हो सकती, तथा आत्मानन्द अनन्त है, अखण्द 

है, वह आपका सच्चा स्वरूप है, वही आप हैं ।' 

3० शान्ति! [ शान्तिः !! शान्ति) !!! 


+. 
के 








ठत्ति का ईश्वर और जीव बनाना 


जिस प्रकार पृथ्वी में पड़ा हुआ वट-बीज जल पाकर 
पहले अच्छी प्रकार खिल उठता है, मोटा हो जाता है; 
फिर उसमें से सक्ष्म अकुर निकल पड़ते हैं, पुनः पे ही अंकुर 
बढ़कर स्कंध, टाली, पे आदि के रूपों में हो जाते हैं, 


( ७१ ) 


अथवा जैसे हिमालय का जमा हुआ ख़ब मज़बूत बर्फ 
गर्म सूर्य का ताप पाकर अथम पिघल उठता है, तदन्तर 
उस नदियों के रूप में वह निकलता है, फिर वे ही 
नदियाँ पहाड़ों में उछलती-कूदती, शोर-गुल्ल करती हुईं 
नीचे वसुंधरा देवी की गोद में आ उतरती हैं। 
नीचे आते ही' वे फैलने तथा परस्पर मिलने लगती 
हैं। नतीजा यह होता है कि थे बड़े विस्तार को धारण कर 
लेती हैं। अब उनमें मकर, मछली, कच्छप आदि जल- 
जन्तु दिखायी देने लगते हैं। अब कहना ही क्‍या है ? 
लगती हैं नौकायें चलने तथा नर-नारि-इंद लगते हैं इस 
पार से उस पार उतरने। वैसे हीं रृष्टि की आदि में 
जद्ाश्रया आाया-बत्ति आंषियों के कर्म-फल की परिपक्वता- 
जल को पाकर खिल उठती है, अर्थात्‌ उसमें स्टि- 
रचना की इच्छा अथवा संकल्प उठता है। तब फिर वह 
उत्ति पहले. सम जगत के रूप में अंकुरित होती है, 
अर्थात्‌ ज्ञानेन्द्रियाँ, कर्मेन्द्रियाँ, अन्तःकरण और आशण ये 
जन जाते हैं। धुनः वही सक्षम सृष्टि स्थूल जगत के रूप 
में परिणत हो जाती है, अर्थात्‌ ऊपर के सात लोक-- 
५ झुबा, स्व, मह;; जन), तप! और सत्यः तथा नीचे के 


( ७४२ ) 


सात लोक़--तल, अतल, वितल, सुतल, तल्ावल, रसावल 
और पाताल, ये चौदद शपन उत्पन्न हो जाते हैं । इन्हीं 
चोदह्‌ भुपनों से बने त्रह्माए्ट के भीतर देव, यक्ष, किन्नर, 
गन्धव, मनुष्य, पशु, पत्ती, आदि प्राणी निवास करते हैं । 

प्रिय वाचक्र जिज्ञासुओ ! यहाँ तीन मकार का जगत्‌ 
कहा गया है, जैसे--कारण ( माय! ), सूक्ष्म और स्थूल | 
जब तो निर्विकारी परमात्मा का कारण जगत्‌ से करिपत 
सम्बन्ध होता है, तब तो उस कारण जगत्‌ ( साया- 
वृत्ति ) में ऐसा अभिमान उठता है कि मैं एक हूँ, रुष्टि 
का कर्ता हूँ; सर्वज्ञ हूँ इत्यादि, इसलिए बह, माया का 
अभिमानी परमात्मा अन्तर्यामी ईश्वर! कहलाने लगता 
है । फिर सक्षम जगत्‌ के अमिमान से 'हिरिए्यगर्भ' और 
स्थूल जगत्‌ का अभिमान करने से उसकी 'विराट' संता 
हो जाती है। इस प्रकार एक ही अद्वितीय चेतन, स्थूल' 
सदम और कारण, इन तीन जगत्‌ के अभिमानी होने से 
अर्थात्‌ इनका धारण-पोषण करने तथा इनका शासक 
एवं प्रेरक बनने से ऋमशः विराठ, हिरण्यंगर्भ (सत्रात्मा) 
और अन्‍्तर्यामी हो जाता है | | 

तू धन्य है, इतते! तेरी महिमा बढ़ी विलक्षण है| बने 
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कैसा ऋर कमे किया | हाय ! कहाँ एक ही अद्वितीय शुद्ध 
सच्चिदानन्द ब्रह्म अपने आपमें खित था, कहाँ. अब 
'एकोीडहस्‌ वहुस्याम' अर्थात्‌ 'मैं एक ही बहुत हो जाऊँ 
इस तनिक-सी बृत्ति के उठते ही वह नाम-रूप के अन्दर 
पड़कर सृष्टि सजन, पालन, नाश इत्यादि अनेक व्यापार 
करने लगा ! ऐ चृत्ते ! अब भी दया कर उस अविकारी 
पर । उसकी इतना न सता, उसे सृष्टि आदि के पचड़े में 
न डाल, उसे अपनी ही महिमा में रहने दे | तू अब भी 
इस निदयता का त्याग करके विश्राम ले | 

ईश्वर की सात्विक संकष्प-ह॒त्ति से अन्त।करण 
चना है, अतः वह स्वच्छ है। चूँकि अंतःकरण का 
अधिष्ठान परमात्मा है, इसलिए अन्त/करण में परमात्मा 
का प्रकाश पढ़ता है| अजी | अधिष्ठान का मतलब 
यह न समभना चाहिये कि जेसे प्थिवों पर तरुता रखा 
हो । यह अधिष्ठान ब्रह्म तो अंतःकरण में वैसे ही व्याप्त 
रहता है, जैसे भ्रम स्थल पर सपं में रस्सी का भाव । जेसे 
रस्सी ही की वजह से सर्प दिखायी -देता है, उस सर्प के 
हरएक अहम में एक रस्सी ही ठसाठस मरी रहती है,वेसे ही 
सत्‌ चित्‌-रूपी परमात्मा अन्त/करण में मरा पढ़ा रहता 


( छ४ ) 


'है। इसलिये उस परमात्मा की सत्यता से तो अन्तःकरण 
सत्य, एवं चैतन्यता से चैतन्य-सा प्रतीत होता है। केवल 
अंतःकरण ही नहीं, अपितु समस्त अक्मांणड ही उस प्रकाश- 
स्वरूप अविनाशी से ही सत्य-सा प्रतीत; हो,रहा है । सूर्य 
के प्रकाश से अथवा किसी दीपक की रोशनी से ही तो 
चीज़ें दिखलायी देती हैं। परन्त वह सये और दीपक 
तो सारी दुनिया को प्रकाशित कर ही नहीं सकता और 
उन पदार्थों से जुदा ही रहता है, जिनकी उजाला 
करता है। लेकिन आंत्मा--परमात्मा--में तो यह 
विलच्षणता है कि वह जगत्‌ में घुल-मिलकर उसको 
प्रकाशता है। प्यारे पाठकगण | सूर्य-चन्द्र आदि भी 
जब पहले ,उसी तेज-पुज से प्रकाशित हो लेते हैं, तब 
दूसरे फो अपना प्रकाश देते हैं। अजी ! रोशनी तो 
उनकी अपनी ( निजी ) नहीं होती , वह तो उस अनन्त 
देव से माँगी हुई रहती है | यदि वह अनन्त अविनाशी 
उनमें न रहता तो उनका प्रकाश करना तो दूर रहा, 

बे कमी के लापता हो गये होते | 
जैसे किसी दीवार (भीति).पर सय्य-प्रकाश सामान्य 
रूप से तो पड़ा ही - रहता है, फिर वही उस धूप में रखे ' 
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हुए किसी दर्पण पर पढ़कर, उसमें ही से होकर निकलता 
हुआ जान पढ़ता हे,तब तो वहाँ उस दीवार पर दो प्रकाश 
दिखायी देते हैं; एक तो सामान्य सये-प्रकाश और दूसरा 
दर्पण का । आपने देखा होगा, कि उसमें पहला ब्ये-प्रकाश 
व्यापक होता हे ओर दूसरा दर्पण में से होकर निकला 
हुआ एकदेशीय एवं परिच्छिन्न रहता है। पहला प्रकाश 
'विम्ब तथा असली होता है और दूसरे को तो प्रतिविभ्य 
. तथा नकली समभकना चाहिये । वैसे ही झ्न्त/करण में दो 
चेतन होते हैं, एक तो व्यापक ओर दूसरा परिच्छिन् | 
व्यापक चेतन तो वह चेतन है, जो मिट्टी, पत्थर, हृक्ष 
आदि जगत्‌ के सभी पदाय में भरा पड़ा है, इसलिये उसे 
सामान्य चेतना कहते हैं और वह सत्य है; और दूसग 
तो केवल अंत/करण मात्र में ही रहता है, इसलिये वह 
(विश्ञेष चेतन'ं या चिदामास कहा जाता है ओर बह 
. समान्य चेतन का प्रतिविम्ब हे, अतएव मिथ्या हो है | 
सामान्य चेतन तो निर्विकारी होता हे अर्थात्‌ अन्त/करण 
तथा उसको ' बत्तियों से आकाशवत्‌ असंग और निर्लेप रहता 
है, अतः उसे कूटस्थ कहते हैं, परन्तु चिदामास तो अंतःकरण 
तथा उप्तकी' दत्तियों के धर्मों से लिप्त हो जाता है, 
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#हस, कारण से वह जीव नाम से कहा जाता है। 

जीव अन्तःकरण की हृत्तियों में पढ़कर उनके 
आधीन हो जाता है भव तो वह अपने सच्चे अविनाशी 
स्वरूप कूटथ को भूलकर एक पथ्चमोतिक शरीर को 
ही अपना स्वरूप मानने लगता हे।अजी ! वह तो 
अपने को साढ़े तीन हाथ की काल-कोठरी में बन्द कर 
देता है। चूंकि नव्यर शरीर को ही अपना स्वरूप मान 
लेता है, इसलिये शरीर' के जन्म से अपनी उत्पत्ति तथा 
उसके नाश से अपनी मृत्यु मानने लगता है । 

यह लोक 'में देखा जाता है; कि कोई छोटे, बढ़े, 
'लम्बे, चौड़े इत्यादि जैसे-जैसे पात्रों में नल रखता चला 
जाता है, जल का आकार भी ठीक वैसा ही-बैसा होता 
जाता है; बस यही दशा दृत्ति की भी है। वह जिस-जिस 
पदार्थ से सम्बन्ध करती. जाती है, उसी-उसी आकार की 
होती जाती है | फिर पूछना हो क्‍या हे ? उस इत्ति में 
पड़ा हुआ छूठस्थ का प्रतिविम्घरूपी जीव भी इत्ति-सा 
होता जाता है। अन्त/।करण की बृत्ति जगत्‌ के पदाया 
में सुंख 'सान कर उनकी भ्राप्ति के. निमित्त उद्योग में 


# वित्ति क्या है ” इस शीर्षक को आगे देखिये ! 
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लग जाती है, तब कर्तो--अहंकार--अन्य सब इन्द्रियों 
के द्वारा कर्मी के करने में लग जाता है, करणरूपी मन 
तथा दृत्ति के कहेत्व को ही तो कम या क्रिया कहते हैं। 
चैसेही जध दत्ति इच्द्रियों के द्वारा विषयों से जा लिपटती है, 
तब यह विषयों से मिल्ली हुई इत्ति तो भोग्य और जब 
उन दिपयों से सुख का अजुभव करने लगती है, तब 
मोक्ताबुद्धि होती है। तथा सुघ्योपभोग-बृत्ति को ही भोक्तत्व 
. (भोक्तापन) कंद्ा जता है | जब्र/दत्ति किसी विषय को 
जानने के लिये उससे जा मिलती. है, तब ज्ञेय, और जब 
जानने लंगती है तो ज्ञाता या बुद्धि होती है वथा जानने को 
ही तो ज्ञान कहते हैं | इस रीति से एक ही धरत्ि कर्चा, 

आर क्रिया; भीक्ता, भोक्तत्व तथा भोग्य; ज्ञाता, ज्ञान 
आर्‌ ब्ञेय के रूप में हो जाती है | क्योंकि इत्ति जड़ होने 
के कारण स्वतः करत्ता, भोक्ता, ज्ञाता इत्यादि नहीं हो 
- सकती, परन्तु अपने में प्रतिविम्बत जीव की चैतन्यंता 
पाकर यह सब्र हो जाती है, अथवा यों कहिये कि सब- 
व्यापी निष्क्रिय आत्मा को अपने में प्रतिविम्बत करके अपने 
कद त्व, भोक्तत्वादि धर्मों को उसके माथे मढ़ देती 

वेचारे को जीव-कोटि में कर देती है। अजी ! जीवत्व 
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हे ही क्या ! कर त्व, भोक्तृत्वादि की इत्ति ही तो जीवत्त 
है। सचमुच जिस समय अरन्तःकरण में कह त्वादि की 
वृत्तियाँ न उठें, किसा प्रकार का अभिमान न उठे, 
उस समय में जीवत्व छूट ही जाता है। यह जीव मुक्तावखा 
को श्राप्त हो जाता है, इसे बड़ा सुख होता है, और यह 
अपने आनन्द रूप से सशोभित होता है । 

प्रिय मुमुशुबन्द ! हृत्ति में पड़ा हुआ यह अविकारी 
महेव्वर अपने को भूठ-मूठ ही कर्ता, भ्ोक्तादि धर्मो- 
वाला मान लेता है। भला, यदि जाग्रत्‌ अवख्ा न होती, 
तो यह आत्मा “विश्व क्‍यों कहलाता १.स्वमावसरा के 
कारण ही तो तैजस' कहलाता है ? और '्राज्ञ' भी तो 
सुषाप्ति के ही सम्बन्ध से कहलाता है । ये अवखायें इत्ति 
की ही होंती हैं, क्योंकि सतोगुणी ह॒त्ति की प्रधानता से 
जाग्रत और रणोगुणी इत्ति की इंद्धि से स्म्म और 
तमोगुणी उृत्ति से सुपृप्ति अवस्था होती हे । 

आत्मा के जीवत्व में यह भी युक्ति है कि जब 
आत्मा स्थूल शरीर का अभिमान करता है, उसे ही 
अपना रूप मान लेता है, तब विश्व, ओर जब सक्षम 
शरीर का अभिमानी बनता है, तब तिजस' तथा कारण 
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शरीर, का अभिमान करने से प्रात! कदलाने लगता 
| विश्व, तेजस और ग्राज्षपन ही तो जीवत्व है।' 
जाग्रत्‌ अवस्था में स्थूल, छट्षम और कारण जेसे इन तीन 
शरीरों के रहते हुए भी स्थूल शरीर की प्रधानता रहती 
है, वैसे ही स्वप्तावस्था में कारण और सूक्ष्म, ये दो ही 
शरीर रहते हैं, परन्तु प्रधानतां सूक्ष्म की ही रहती है, तथा 
सुपृप्ति में केवल कारण-शरीर का ही भान होता है | 
अब पाठकगण पूर्व विवेचन से समक ही गये होंगे 
कि परमात्मा अपनी माया-इत्ति के द्वारा सम्पूर्ण अद्माएड 
के तीन शरीरों तथा तीन अवस्थाओं में व्याप्त होकर उनका 
धारण-पोपण करने के कारण अन्तर्यामी ईबवर कहलाता 
है और एक शरीर में की तीन अवस्थाओं तथा तीन 
शरीरों का अविद्या-धत्ति के द्वारा धारण-पोषण करनेवाला 
अथवा इनकी अपना रूप ही मान लेता,है, तव वही अल्पक्ष 
जीव हो जाता है। अजी ! वेद-वेदान्त में इसी ईश्वर 
को तो तत्‌ पद और जीव को त्वं पद कहा गया है | फिर 
ब्रह्माए्ण भरके शरीर तथा उसकी अवस्थाओं के सहित 
चेतन तो तत्‌ पद का वाच्चार्थ कहलाता है ओर अवस्था 
एवं शरीर-रूप उपाधियों को मायामय कल्पित समककरः 
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( अर्थात्‌, ऐसा जानकर -कि यह विश्व स्वम्न-सृष्टि के 
सदश मिथ्या ही प्रतीत हो रहा हे, वास्तव में यह है नहीं ) 
इनका ; त्याग कर देने पर जो, केवल चेतन बचता है, 
उसको तत्‌ पद का लक्ष्यार्थ कहा गया है | इसी श्रकार 
एक , शरीर के अन्दर व्याप्त होकर उसमें की तीन अब- 
स्थाओं तथा तीन शरीरों के सहित वही परमात्मा त्वं पद 
का वाच्यार्थ कहा गया है ओर शरीर तथा अवस्थाओं से 
अलग कर देने पर जो केवल चैतन्यमात्र शेप रह जाता 
है, वही त्वं पद का लक्ष्यार्थ कहलाता है । 
सेरे प्रिय आत्मन्‌ ! अब आप विचार करके देखें वो 
सही, तनिक अच्छी प्रकार ध्यान तो दें ! पूर्च कथित तत्‌ 
पद और ल्व॑ के वाच्यार्थ को छोड़ देने पर, उसका बाघ 
कर देने से, उसको मिथ्या समझे लेने पर अब बचता ही 
क्या है। अजी ! इन दोनों वाच्याथी को छोड़ते ही कया 
होगया | लो, तमाम बनी-बनायी वात विग्रढ़ गयी, 
जरा सा में सब मामला गायत्र | आपने तो यह अजब 
तमाशा किया | समस्त अक्माए्ड को तैयार करके क्षण- 
मात्र में मिथ्या कर दिया | आपकी इस युक्ति ने तो 
अखिल विश्व को ही खा लिया। अजी | यह तो बड़ी 


( ५१ 2 


निर्दयी है । द्वाय ! हाय ! जगत्‌ के सारे जीव ही नष्ट हो 
आये | अब 'तो ईश्वर भी नहीं रह गया | जिन भाया- 
चचिऔर अविद्या-बृत्ति ने.ईइश्वर, जगत और जीव बनाये 
थे, अब तो उनका भी बिलकुल अभाव हो गया | अजी ! 
मआया-जनित प्रपश्व के अभाव होने पर भी तो एक तत्व 
चच ही रहता है ! आप कह सकते हैं कि वह क्‍या हे ९ 
चही वस्त है जो दोनों वाच्याथों के त्याग कर देने पर 
दोनों का लक्ष्यार्थ बचा था । उन दोनों का लक्ष्या्थ तो 
. 'शक्त ही है, भेद तो केवल चाच्यार्थ में ही है | वह लक्ष्यार्थ 
सबचिदानन्द-खरूप है, अमृत है, अविनाशी है, वह 
आपका आत्मा है, वहो मैं हूँ। अहाहा ! मैं आनन्द 
हैँ, मनवाणी से परे हूँ, शिव हूँ, फेवल्य हूँ, शान्त हूँ, 
अक्षर हूँ, अमर हूँ । 
उन शान्ति! शान्ति! शान्तिः |! 


( देर ) 
आध्यात्मिक प्रश्नोत्तर (क) 


प्रइ्न--अवबिकांरी तथा निगंण ब्रह्म में यह सग 
जगत्‌ फैसे होगया ? 

उ०--भाई ! भार्यां की महिमा अंविन्त्य है, 
लिये कुछ भी असम्भव नहीं है। उसीने निविका 
ब्रह्म की विकारवान्‌ धना डाला है, उसीने उस नि 
में गुणमयी रुष्टि दिखा दी हैं, परन्तु साथ-ही-साथ ५ 
परमात्मा की निर्विकारता एवं निर्गंणता में रंच ' 
अन्तर नहीं पड़ने दिया है । 

प्र०--आप वैदान्तियों को जब यथार्थ उत्तर ने! 

- खकता, तब अचिन्त्म और अनिर्वचनीय कह ढालते 

क्या यह ठाल-सटोल कर देना नहीं है। अजी ! भी 
लोगों का यह अनिवचनीयवाद तो बहुत ही कचा हे । 

उ०--आप दैतवादी यदि अनिवचनीयवाद नह 
मानते, तो आप ही बतलाइये न, कि एक ननहें से ३८ 
बीज में से अति विशाल वठबृक्ष कैसे निकल आता 
अजी ! उस बीज में वह बृत्त कहाँ छिपा रहता 


। यह वात बुद्धि में आ सकती है ? जी नहें॥ यि 
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यह अचिन्त्य नहीं हैं, तो और है ही क्‍्या। खेत में 
छोटे-छोटे अन्न-करण फेंक दिये जाते हैं और .वे जमकर 
तमाम घास-ही-घास हो जाते हैं, फिर उन घासों--अन्न 
के पौधों--में अन्न के ठेर कहाँ से आ लगते हैं ? क्‍या 
यह कोई वता सकता है ! और तो जाने दीमिये, यह 
तो बतलाइये कि द्रवीभूत रज-बीये के रामशिय में पढ़ते 
ही वे कठिन पिंदाकार के रूप में कैसे और क्यों हो जाते 
हैं! फिर उस पिणद में से हड़ी, नख, केश, सांस, 
चर्मादे क्योंकर निकल आते हैं? इसके बाद जसें 
चितना कहाँ से आ टपकती है ? फिर वही बालक के 
रूप में पैदा होता है और फिर बढ़ते-वढ़ते तरुण हो 
जाता है| तरुणाई के आते ही दाढी, मूँछें आदि निकल 
पड़ती हैं, फिर तो वह मलुप्य धीरे-धीरे बद्धावस्था से 
ग्रसित होकर मृत्यु छा शिकार बन जाता है और इस 
असार संसार से चल बसता है । 

मेरे प्यारे आत्मन्‌ ! यह सब साया नहीं है, तो 
और है हो क्या १ क्या आप कह सकते हैं कि यह सब 
कैसे हो जाता हैं दया यह सब रज वीर्य को महिमा 
है? कदापि नहीं। रज़-बीय तो वन्ध्या के भी होते 
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हैं, उसमें इनसे यह सब खेल क्‍यों नहों हो जाता ( 
भाई यह तो कहा ही नहीं,जा सकता कि यह सब 
कैसे और क्‍यों होता है | बस इसी को तो अचिन्त्य 
एवम्‌ अनिर्बंचनीय कहते हैं | अजी ! जो विपय बुद्धि 
'में ही नहीं आ सकता, जिसको थाणी कह ही नहीं 
सकती वह अचिन्त्य नहीं है, तो और क्‍या है £ यही तो 
अनिर्वाच्यवाद है | 

अरे भलेमानुसो ! पूर्वोक्त रीति से जब माया 
के एकएक काये के विषय में मन, बुद्धि और वाणी 
नहीं पहुँच सकतो, तब यदि हम वेदान्ती साक्षात्‌ माया 
को ही अचिन्त्य अथवा अनिवंचनीय कह डालते 
हैं, तो कौन सी अनुचित बात कहा करते हैं १ 

प्र ०--धह एक हो इयर इस जगत का उपादान 
कारण तथा निमित्त-कारण दोनों कैसे हो सकता है १ 

उ०--अजी ! हम तो पहले कह चुके हैं कि उस 
भाया के लिये कोई भी समस्या अधटित नहीं है। वह 
'जो कुछ कर दे, उसके लिये थोड़ा ही है | इस अचिन्त्य 
शक्ति के कायेविषय में अर्थात्‌ एक ही अद्वितीय अक्ष 
में अ्रपश्ष की उपादान कारणता और निमित्त कारणता 
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इन दोनों के विषय में आप जितनी हीं खोज करते जायेंगे 
उतनी ही उलभन में पड़ते जायेंगे, अधिकाधिक श्रम बढ़ता 
जायगा, तके-संशय आपका पिणट ही न छोड़ेंगे, क्‍यों ९ 
कैसे ? इत्यादि के सवाल और भी दृढ़ होते जायेंगे । इन्हें 
सुलकाना मुश्किल हो जायगा । सुलझाना तो दूर रहा, 
ये प्रश्न कभी हल ही नहीं हो सकते । इससे भाइयो ! 
आप इन प्रश्नों की जाने दें, आपको बाल की खात्न के 
निकालने से क्‍या मिलेगा। जेसे बालू की भीत नहीं 
उठायी जाती, पानी पर रेखा नहीं खींची जाती, वैसे ही 
सृष्टि का थथार्थ पता भी नहीं लगाया जा सकता | 

” यदि आप को हूँढ़ना ही है, तो हँढ़िये उस अधिनाशी 
को, जो आपका अपना आप हे, जिससे शान्ति तथा 
विभाम मिलता है | प्यारे आत्मनत्‌ | यदि आपकी अपने 
पूर्वोक्त अ्रश्न के विषय में कुछ सुनना हो है, यदि छुछ सुने. 
बिना आपको संतोष नहीं श्राता, तो हम कुछ कहते हैं,, 
आप ध्यान देकर सुनिये | परन्तु पहले आपको अपने 
तका को दूर करके श्रद्धा से थोड़े में ही संतोष करना: 
होगा। ऐसा न करने से पूर्वेक्त अड्चनें आपका पिणड 
न छोड़ेंगी । अच्छा, अब सुन्रिये ब 
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, ». मान लीजिये कि आप एक सम्पत्तिशाली श्रीमान 
पुरुष हैं। आपने खा-पीकर रात को एक उत्तम शब्या 
पर शयन किया | शयने करते ही आप पर निद्रा देवी की 
ऊंपा ही गयी | अब आप नींद में क्‍या देखते हैं कि दिन 
का समय है, दो पहर ( मध्याह ) हुए हैं, भ्रव धुके 
भूख खूब सता रही है, निससे मैं एक अपरिचित नगर में 
दर-दरभीख माँग रहा हैँ । मैंने दिन भर तो भिक्षा मॉगी, 
- फिर जब शाम हुई, तब एक सड़क पकड़े हुए उस नगर 
से बाहर निकला और देव-योग से एक भयानक जंगल में 
जा पड़ा । अब तो रात हो चल्ली ओर मैं अपना रास्ता भी 
भूले गया । अरे ! यंद हाथियों का कुंएड है, क्‍या ठीक, 
ये तो हाथी ही हैं। देखो न, ये अपने बढ़े-बढ़े दाँतों को 
निकाले हुए इधर ही आ रहे हैं। अब तो हमें इधर से 
भागना चाहिये, यह सोचकर ७योंही एक दूसरी ओर भागे 
कि उधर से री दिखायी पड़े। अरे । अब तो बड़ा वेढ़च 
आमला आ पड़ा । हाय ! हाय | अब तो जान न बचेगी | 
हे ईइवर ! धुझ भूख-प्यास से मारे हुए और थक्के-मॉदे 
पथिक की रक्षा कर, मेरे प्राण चचा । यहाँ तेरे सिवा मेरा 
कोई भीं नहीं है, एक तू ही इस असहाय का सहायक है । 


( छ७ :) 


इस अकार की वहुत-सी विनती करने पर, उस दयालु ईश्वर 
ने अरज्ञी सुन ही' ली, उसने दया कर ही दी। क्‍यों 
हुआ कि एक ओर से शेर दिखायी दिया। अरे ! देखो 
'न, यह तो लाल-लाल आँखें निकाले, मुख फाडे, पंजों के 
चल बलॉाँगें मारते, चौकड़ी भरते हुए चला आ रहा है | 
* ओफ [,यह कैसा भयानक शेर है ! लो ! इसने तो 
झके देख लिया |. वह अब मेरी जान हीं न छोड़ेगा । यह तो 
जमे मारकर खो ही जायगा । हाथ | हाय !! में अनाथ 
मारा गया | ऐ ईश्वर | मुझे जरदी बचा, जददी बचा ! 
इस प्रकार की खलबली हृदय में मची ही थी कि उस शेर 
ने बड़े ज़ोरों से एक गर्जना की, उस भयंकर आवाज के 
खुनते हो आप चौंक पढ़े ओर आपकी नींद टूट गयी |: . 
अब आप क्‍या देखते हैं कि मैं सुखपूवंक अपने 
ऋमरे में प्ंग पर लेट रहा हूँ। न तो मुझे भूख 
लगी है, न प्यास, और न में मिक्ता ही माँग रहा हूँ। 
न तो यहाँ जंगल है और न द्वाथी, रीछ और न शेर आदि 
आनवंर ही हैं; परन्तु छाती अभी तक धड़क रही है, 
आरीर काँप रहा है, वारे-त्रार रोमांच हो रहा है, मारे दर के 
बोला नहीं जाता। तू धन्य है री निंद्रें देवि ! तेरी वढ़ी ही 


(' ८८ ) 
विचित्र महिमा है, तूने क्षण-मात्र में कैसा तमाशा फर 
दिखाया ! केप्ता' खेल क्रिया | अरी ! तूमेतो मुझ 
निर्दोषी को भारी संकट में डाल दिया । 

' पाठकगण | अब ध्यान देकर सुनें, और सोचें-विचारें । 
यह एक बढ़ा ही अच्छा दृष्टांत कहा गया है।इस दृष्शांत से 
-वैदांत-सिद्धांत अच्छी तरह समझा जा सकता है | इससे 
बहुत-से आध्यात्मिक प्रश्न हल हो सकते हैं | अजी ! जब 
आपने ऐसा अद्भुत स्वप्न देखा था, जिस समय वह 
आश्चयेमय दृश्य बन गया था, तब उसको किसने बनवाया 
था १ क्या उस समय वहाँ आप स्वयं अक्ैले ही न थे ! क्या 
आपने उस कमरे में सुदु शय्या पर अकेले ही शयन न 
फिया था ? फिर जब वहाँ दूसरा कोई था ही नहीं) तबः उस 
स्वम्न-सष्टि के रचयिता आप ही न हुए, तो दूसरा और 
हुआ कौन £ इसी को 'निमित्तकारणता' कहते हैं। आप' 
हाँ स्वम्न-सष्टि के निमित्तकारण' स्वयमेव .हुए थे । 

अब आप यह बताइये कि आपने उस सृष्टि को 
किस सामग्री से बनाया था ? उस समय वहाँ कौन-से 
पदार्थ थे ? आपको कहना होगा कि जब में वहाँ अकेला 
ही 'था, तब वहाँ दूसरी सामग्री ही कौन सी थी १ अजी ; 


( दें ) 


प्रहाँ तो: दूसरा कुछ था -ही। नहीं, 'बलिकि “मैंने - तो उसे 
रुष्टि को अपने शरीर के अन्दर ही' अपने-आप देखा था | 
बस, आपका इसमें अ्रक्रार का उेचर ही आपकी 'उपादान 
कारणता' को पिद्ध करता है । उस स्वप्मावर्थां में आपेने 
अपने को ही अनेक रूपों में देखा था, या थों कहिये कि 
आप स्वय ही अनेक आकार-प्रकार के हो गये थे। मिक्षुक 
बने आप, नगर बने आप तथा दि्नि-रात के रूप में भी 
स्वयमेव आप ही हो गये थे। कानन-मार्ग, भालू तथा हाथी 
भी आप ही बने थे, वहाँ' आपने:स्वयमेव व्याप्त बनकर 
अपने-आपकी : दिखलाया था और बड़े ज़ोरों से गरन॑ना 
भी की थी। अधिक कहाँ तक कहा जाय, पहाँ पर 
आकाश, पृथ्वी, उ्े-चर्ध, :पशु पक्षी, मनुष्य इत्यादि सब 
आप ही बन बैठे थे.। , यहाँ तक कि वहाँ जिस ईइचर 'ने 
स्मरण-द्वारा ग्रसन्न होकर आंपडे उस दुःख को दूर करने' 
' के लियेशर को भेजा था; वह ४ब्चर भी. आप ही. श्वतः 
बंन गये थे । इस प्रकार. वहाँ की सब सृष्टि के 'डपादान! 
कारण! प्याप हीः स़य॑ हुये थे ।' /(ट 7 -! 

« है प्रिय मेरे अविनाशी ४ आत्मन्‌ [.. आप 'विचारे तो 
सही । आप निद्रा-दोष से अपने कोःच्णमात्र के लिये भूल 


( &० ) 


जये थे, तब अपने को न; जातना रूपी एक छोटे-से 
अज्ञान या अवियांश ने.एक भारी जगत्‌ रंच, डाला था। 
आपको उप्रादान कारण तथा “निमित्तकारण” दोनों दही 
बना डाला था, तब भला नो ईश्वर के आश्रय में विशाल 
मूलाज्ञान है, वह यदि ईश्वर में श्रपंच की उपादानकारणता 
ओर निम्मित्तकारणता दिखला दें, तो इसमें आरचये «ही 
क्‍या है! इसी मूलाज्ञान को तो अचिन्त्य शक्ति कहते हैं । 
प्ररन--अजी ! मैंनेतो मात्र में उत्पन्न हुई 
स्वम्न-सृष्टि का अनुभव किया था, परन्तु यह॑जगत्‌ वो 
अनादि काल का से ऐसा ही प्रतीत होता आ रहा है, 
यह क्यों १ | हे 
3त्तर--यह शज्ढा तो थोड़े से ही विचार से दूर हो 
जायगी | जिस समय आप स्वमांवस्था में थे, उसः समय 
क्या आपको यह मालूम होता था कि यह सब में च्षणमात्र 
की नींद में ही देख रहा हैँ ? या अमी क्षणमात्र का ही 
विलम्ब लगा है। ऐसा नहीं है, उस समय तो आंप यद्दी 
जानते थे कि इस जगत में में अनादि: काल से पड़ा हूँ ! 
अजी ! जिस प्रकार उम्र समय तो आपका वह संसार 
बिलकुल सत्य तथा पुराना ग्रतीत होता था, परन्तु नींद . 
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के दृटते ही यह सादूम पड़ने लगा कि अरे! मैंने 
चणमात्र में दी अनादि काल का अनुभव क्रिया था और 
चह सृष्टि भी बस मिथ्या झष्टि ही थी, उसी प्रकार यह 
इंश्चर-रचित जगत भी अनादि काल का तथा सत्य-्सा 
प्रतीत हो रहा है, परन्तु जब आप सदंगुरु के उपदेश से 
अज्ञान-निद्रा से जगकर अ्रान्ति की शय्या से उठ खड़े 
होंगे, तव आपके लिये यही सम्पूर्ण प्रपश्व मिथ्या हो 
. जायगा | यह अनादि काल का दुःस्वप्त नष्ट हो जायगा । 
तब तों आप अपने स्वरूप को--एक ब्रह्म को--ही 
' देश,.काल तथा वस्तु से रहित पायेंगे । 

अ०--अजी महाशय ! आप वेदान्ती तो ईश्वर 
को इस संतार से जुदा बतलाया करते हैं, फिर आप 
कभी कहते हैं कि वह संसार के रूप में ,खुद हुआ ,है। 
यह कैसा विरोधी भाषण हे १ 

उत्तर--भाइयों | हमारे भाषण में रंच भी अन्तर 
नहों है | अन्तर तो केवल समभने में है। आप हीं न 
बतलावें कि कया आप अपनी उस स्वप्न-सृष्टि से बिलकुल 
ही भिन्न न ये! क्या आपने सचझुच भूख-प्यास से 
व्याकुल हो, दर-दर भीख माँगी थी?! क्या आपका मार्ग 


( ६२ ) ' 


भूलना तथा जंगल में भटकना झूठ ने था ? आपका ईइवर- 
स्मरण और शेर का भुरगुराना भी तो कूठ ही या। आपने 
तो खा-पीकर उत्तम शब्या पर सुखपू्वेक शयन किया था । 
वैसे ही परमात्मा भी अपने सच्चिदानन्द स्वरूप में स्थित 
रहता है, वह सचमुच जगत्‌ की सूरत में नहीं हो जाता; 
यह सब तो उस अनिवचनीय माया की ही महिमा है ! 
प्रन्‍च--जब अद्देतवादी कहा करते हैं कि जीव का 
असली स्वरूप निर्यिकल्प है, तो अहं ब्रह्मास्मिं मैं 
ब्रह्म हूँ? यह भी तो करपना ही है। फिर इस प्रकार के 
अभ्यास से अपने निर्विकत्प स्वरूप की श्राप्ति कैसे हो 
सकती है! क्‍या अन्धकार से प्रकाश की' प्राप्ति हो 
सकती है ? जब कि “थहं ब्रह्मासित्रां इस कल्पना से 
निर्विकरप ब्रह्म मिल ही नहों सकता, तब उसकी प्राप्ति के 
लिये इसका अभ्यास हो क्‍यों बतलाया जाता है? अथवा 
'ब्रह्मात्मा की श््राप्ति से तो आपके ही सिद्धान्त से 
ख की अत्यन्त निह॒त्ति तथा परमाननन्‍द की प्राप्ति-रूपी 
मोक्ष न प्राप्त हो सकेगा । 
यद्यपि दुनिया की सारी कस्पनायें अपने स्वरूप की 
प्राप्ति में बाधक हैं, तथापि 'भहं बह्मास्मि' की कव्पना तों 


(६ छैप्े ) 


आत्प-प्राप्ति, के समस्त. विध्नों को, समस्त आवरण 
( परदे ) को नष्ट' कर देनेवाली है। जिस प्रकार आक 
'का दूध, दूध ही-.होता है ओर गाय या बकरी «का भी 
दूध, दूध ही है; परन्तु आऊ' के दूध को खाने से था 
नेत्रों में लगाने से शरीर रोग-असित हो जायगा,, नेत्र 
फूट जायँगे; परन्तु: गाय अथवा बकरी के दूध का इस्ते- 
माल करने से शरीर पुष्ठ एवं आँखें विशेष रोशनी 
बाली ( चंगी ) हो- नायँगी | इसो तरह ओला या बफ़े 
-भी जल ही होता है और ओस से बरसाया हुआ जल भी 
जल ही रहता है; परन्तु दोनों में बढ़ा अन्तर हे 
'ओले था बर्फ, के पढ़ने से तो खेती का नाश हो जाता 
है और जल की चृष्टि से अधिक उपज होती है.। उसी 
अकार संसारी कज्पनाओं से तो अविद्या या अज्ञान की 
वृद्धि होकर आत्मानन्द ढक जाता है और 'अहं 
- अक्मास्मि! की कल्पना से, इसके अभ्यास से, अविद्या 
का नाश होकर आत्मानन्द की ग्राप्ति होती है। , 
जिस प्रकार तुपार कमल का नाश करके स्वयं ,भी 
नष्ट हो जाता है, उसी प्रकार 'में ब्रह्म हूँ? यह कल्पना भी 
अज्ञान को नष्ट करके स्वतः नष्ट हो जाती है.। 


( ६४ 2) 


""«, अजी ! यह '्रह्मारिम! की करपना तो उस निर्विं- 
कल्प के आवरण ( अज्ञान ) को नष्ट करके आप भी 
अपने को खो देती है। वह तो यह सोचती है कि जब 
मैं सारी कल्पनाओं को, समस्त पपश्व को बरबाद करने 
घली हूँ, तब में कौन हूँ ! में भी तो एक कटपना ही हैँ, 
श्रपंच ही की तो एक वस्तु हैँ ? बस ऐसा विचार करते 
ही बह गुप्त हों जाती है। उसके अभाव के होते ही वह 
कव्पनातीत ब्रह्म, तेजोपुज्ञ आत्मदेव वायु-रहित स्थान 
में दीपक की तरह अंपने आप सुशोभित होता है । इस 
विषय को और भी स्पष्ट रूप से समझने के लिये आप 
पूर्वेक्त अपने स्वप्न को ही ले लीजिये -- 
जिस समय आप भूख-प्यास से व्याकुल होकर अँधेरी 
रात के समय में निषिड़,विपिन में अ्मण कर रहे थे और 
(हिंसक जीवों से व्यग्र हो रहे थे, जब आपके ग्राण ही 
निकलना चाहते ये; उस समय आपके दु/खों का अन्त 
किसने किया था * आपके प्राण किसने वचाये थे १ उस 
स्वप्त, के शेर ने ही तो ऐसा क्रिया था? यदि उसने 
शर्जना न की 'होती तो आपकी नींद उस समय फैसे दृल्ती, 
और आपका दुःख क्योंकर दुर होता | अजी [ उस व्याप्त ' 


( ६५ ) 
ने तो आपके मिश्षुक शरीर, जंगल, हिंसक जन्तु “इत्यादि 
सम्बन्धी स्वप्त रष्टि के सहित आपकी विपत्ति को  विदीरण 
करके ही छोड़ा । अब आप तंनि# विंचारें तो सही | क्या 
उसशेर ने सबका नाश करके अपना 'भीं'नाश'नंहीं कर- 
लिया १ क्या उसने स्वप्न की सारी चीज़ों को खाकर 
अंपने की नहीं खा लिया १ क्‍या सोकर उठने पर आपने 
'उसे देख पाया था १ कदापि नहीं। ७» ' 
अच्छा, अब आप यह तो कहें 'कि क्‍या बह 
सच्चा शेर था? जीं नहों, चह तो क्ूठा था; बिल्कुल 
कल्पित था। परन्तु उस कुल्पित शेर ने कैसा अद्भुत 
काये किया ? उसने तो आपके निखिल दु/ख-जाल का 
ही.उच्छेद ही कर दिया, उसने तों आपकी आपके सच्चे 
स्वरूप की ग्राप्ति करायी । ठीक + इसी' तरह यद्यपि पैं 
त्रक्ष हैँ यह भी एक मिश्या कल्पना ही है, तथापि'यह तो 
आपके अनादि कॉल के कल्पित .दुःख तथा " जीवपने 
का नाश-करके वास्तविक स्वरूप सल्चिदानन्दधन' को 
प्राप्त करा देनेवाली है | यह मोह-निद्रा का विनाश करके 
संसार-स्वृम्त को दूर कर देने में वैसे ही 'समंथ्थ 
रवि रजनी के लिए |. इसलिए “आप ' विश्वास रखिये ।. 
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यह करपना आपको मुक्त अव्य करा देगी, आपको 
मुक्त करते ही आप भी अुक्त हो जायगी | स्वत्तः यह बद्य- 
' तेज में, आत्म-प्रकाश में विलीन हो .जायगी | फिर कमी 
आप जन्म-मरण का, स्वम्न ही न देखेंगे। अतएवं आप 
इस कल्पना से ढरें मत, अपितु इतका समादर सहर्ष तथा 
, सप्रेम करें| आइये, हम सब मिल्लकर ऊँचे स्व॒र से अहं 
ब्रह्मास्मि! का पाठ करें ! *.. ., 
३ शान्ति) |, , शान्ति !!. शान्ति!!! 
 -->__फ्र6००--- - षृ 


'आध्यात्मिक प्रश्नोत्त (छे 
प्र०--यदि आप ईइ्वर हैं, तो यह बताइये कि इस 
समय कलकत्ता या धम्बई में क्या हो रहा है ९ 
, उत्तर--भाई ! बताना और न बताना, मेरा धर्म नहीं, 
मैं तो निष्क्रिय हूँ । नो लोग भूत, भविष्य या परोक्ष की 
बातें बतला देते हैं, उनमें वह त्रह्मज्ञान की महिम्ना नहीं 
रहती है, बल्कि वह तो पात्र की ख़बी रहती हे.। मान 
लीजिये कि आपके नेत्रों में मोतियाबिन्द का रोग है, इस- 
लिए आपकी आँखों से कम दिखाई देता हे; लेकिन जब 
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आपने आँखें बनवा लीं ओर चश्मा लगा लिया, तब तो 
फिर खूध दिखाई देने लगा । यदि आपको कहीं से दूर्वीन 
मिल गयां, तब तो बहुत दूर तक देखने लगे और फिर 
जब आपको ,ख़ुदबीन दे दिया गया, तब तो हहनां ही 
क्या है ! अब तो आप सक्ष्म से भी सूक्ष्म वस्तुओं को 
देखने लगे, यहाँ तक कि अब आपसे शरीर के कीटाशु 
भी ने छिप सके ). अब कहिये ! क्या यह सब प्रभाव 
आप (जीव ) का है १ जी नहीं; यह सब तो नेत्र तथा 
चश्मा आदि की महिसा है। जब आपकी आँखें दोप- 
€ गेग ) युक्त थीं, तव तो उनसे अच्छी तरह न 
दिखाई देता था। किंतु जब नेत्र अच्छे हो गये, तब खूब 
दिखाई देने लगा था तथा चश्मे से तो और भी अधिक 
दिखाई देता था; फिर जब आपने दुर्वीन या खुदंबीन 
के द्वारा देखा था, तव तो आपकी दृष्टि में देखने की 
अपूर्य शक्ति आ गई थी | 

प्यारे आत्मन्‌ ! अब आपको यह' बतलाना होगा 
कि जब आपकी आँखों में देखने की शक्ति बढ़ती गई 
थी, तब क्‍या आप ( जीव ) भी बढ़ते गये थे ! अथवा 
भोतियाबिन्द के हो जाने से आप घट गये थे १ 

छ 
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उत्तर--जी नहीं। में तो ल्‍्यों-का-त्योंही था। यह 
'सभ परिवर्तन वो नेत्रों में ही हुआ था। थोड़ी देर के लिये 
भान लीजिये कि नेत्रों से छुछ भी न दिखाई दे, तो भी 
जीव की कुछ द्वानि न होगी । इससे इसका नाश या 
अभाव न हो जायगा | 
इसी प्रकार मुझ निष्किय चेतन को जब माया की 
दूर्वीन या ,ख़ुदेबीन मिल जाता है, तब मैं सर्वज्ञ हो जाता 
हूँ और अविदा के चश्मे को पाकर तो मुझमें अस्पन्ञता 
प्रतीत'होने लगती है। वास्तव में मैं न तो सर्वज्ञ दी हूँ और 
न अट्पज्ञ ही | यह अस्पज्ञता और सर्वज्ञता वो' अविधा 
तथा माया है दी कारण हैं। माया के द्वारा मैं चेतन ही 
तो सर्वज्ञ ईश्वर हुआ हैं। वह तो कलकत्ता तथा बम्बई 
वर्तमानिक दृब्य को देख ही रहां है, फिर उसी की सर्वक्ञता 
' को मानकर आप संतोष क्‍यों नहीं कर लेते १ आप इस 
अविद्यामय शरीर-रूपी चश्मे से कलकचे या बम्पई की. 
बातें देखने को क्‍यों कहते हैं? 
वाह जी ! किसी की एक साधारस कुल्हाड़ी देकर 
उससे कहा जाय कि त्‌ इस चत्‌ गिणी सेना से युद्ध कर | 
थद्द अन्याय नहीं तो और क्या है, भला यद्द, उससे कैसे 
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सकता है १ 

एक समय किसी सजन.ने नींबू के जल से कहा- 
भाई ! तू खट्टा क्यों है ? तू ईख (गन्ना) के रस-सा 
सीठा क्‍यों नहीं लगता ९ 

उसने जवाब दिया--अजी भद्याशय ! में खह्य 
थोड़े ही हैँ, मेरा स्वाद तो वास्तव में प्राकृतिक मधुर 
है। यह जो मुकमें खट्टापन देखा जाता है, चह तो 
. नींबू-रूपी उपाधि की है । अजी ! इस उपाधि से मेरे 
असली गुण का नाश नहीं हो गया है; परन्तु वह इस 
नीवू में रदते हुए अतीत होगा कैसे । आप इस जगह 
मेरी मधुरता नपा सकेंगे। लेकिन आपको तो मेरी 
मधुरता से कुछ मतलब ही नहीं है, आप तो मिठास 
की खोज में हैं, अतएवं जब आप पहले मुझे इस नींबू 
में से निकालकर, अरथात्‌ मुझमें से इस नींबू के सट्टेपन 
को अलग करके फिर भुझे ईख में भर दीजिये, तब 
आप देखेंगे कि मुझमें ख़ब मीठापन आगया हे । 
“ क्या उस ईख में पड़ने परे सचमुच ही मैं मीठा हो 
जाऊँगा | हरग्रिज नहीं, वह मिठास तो केवल ईख- 
रूपी उपाधि से ही म्तीत होगी। ' 
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महाशयजी ! असली बांत तो यह है कि पहले में 
शुक्रवर्ण तथा मधुररस वाला एक ही था, परन्तु माली 
ने मुझे पड़ों से ले जाकर नानाप्रकार के वृक्षों की जड़ों 
में ठाला, तब में उन ह॒क्षों की जड़ों के द्वारा उनकी हर- 
एक शाखा, डाली, पत्ते और फूल में भर गया। फिर 
कहना ही क्‍या हे। अब तो मैं उन ह॒क्षों के रह्ों एवं स्वादों 
के अनुरूप ही प्रतीत होने लगा । आपने मेरे असली 
रूप की न जानकर मुझ पर मिथ्या ही खँद्ेपन का लांघन 
(कलंक) लगाया | यदि आपको मुझ पर दोषारोपण करना 
ही था, तो ईख की ही मिठास को मेरी मिठास क्यों 
नहीं मान ली, उसमें तो में ही भरा पड़ा हूँ। 

मेरे प्रिय सच्चे स्वरूप ! आपका भी प्रश्न ठीक 
“इन्हीं पूर्वोक्त महाशय की तरह है, जो नींबू के जल से 
मीठा होने के लिये कहते थे । आप मुझ निष्क्रिय तथा 
प्रसंगे-स्वरूप में अविद्या की करपना करके माया के धर्म- 
रूपी सर्वज्ञता को देखना चाहते हैं। भला यह कैसे हो 
सकता हे? हम वेदांती होकर अपने को सर्वेज्ञवादि 
“धमेवाला माया विशिष्ट ईश्वर थोड़े ही कहते हैं ? हम लोग 


तो माया या अविद्या के सम्पूर्ण धर्मों से रहित, निर्मुण, 
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अव्यवहारी तथा अविकारी चैतन्यदेव को ही अपना स्वरूप 
मानते हैं, परन्तु आप लोग तो अपने को एक शरीर में ही 
व्यापक रहनेवाला जीव ही मानते हैं न ९ 

जी हाँ 

तब बताइये तो कि आपके शरीर में कितने रोएं तथा 
कितनी नाड़ियाँ हैं, और आपके शरीर के अन्दर कहाँ 
प्र क्या हो रहा है ९ 
, अजी भमहाशय ! यह सव तो न हम जान ही सकते 
हैं और न-कह ही सकते हैं । 

जिस प्रकार इस सब के न जानने से आपकी इस 
शरीर में व्यापकता के होने या जीवत्व के होने में रंच भी 
कमी नहीं आ जाती, उसी ग्रकार 'कलकते में या बम्बई 
में क्या हो रहा है! इसके न जानने से मेरी भी विश्व 
व्यापकता तथा ईश्वरता में तनिक भी अन्तर नहीं पड़ने 
पता | फिर यह तो सभी जानते हैं कि अपने से भिन्न 
पदार्थ-को ही जाना और चताया जाता है । जब जगत्‌ 
और जगत का घटनायें सब मैं ही हूँ; वे मुझसे मित्र हैं 
ही नहीं, तथा आप और मैं भी एक ही वस्तु हूँ, तब में 
किसको जानू, ओर किसके लिये क्या कंहूँ 
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प्रश्न--यदिं आप पहाड़ से कूद जाँय, या भम्मि में 
प्रवेश कर जायें, और आप न तो जलें ही अथवा न 
मरें ही, तव हम समझ जायें फि आप वस्तुतः अमर 
ओर अविकारी ब्रह्म हैं । 

उत्तर--भाइयो ! पहले यह तो बताओ कि में कहाँ 
नहीं हूँ, कहाँ से कहाँ पर कूद पड़ँ। अरे ! पहाड़ में तो में 
पहले ही से खित हूँ। मेरी ही व्यायकता से तो वह खित 
है। शथिवी के भो अणु-अशु में में व्यापक हैँ और अति 
भी मेरी ही सत्ता से धधक रही है। मैं केवल यह एक 
शरीर थोड़े हूँ कि इसके मरने या जलने से मेरा मरना 
अयवा जलना समझा जायगा | मेरे शात्म समुद्र में तो 
शरीर की अनेक लहरें क्षण-त्ृण में उठतीं और लय होती 
रहती हैं। इससे मेरा बिगढ़ुता दी क्या है। मेरा अन्त- 
स्यल तो सदा-सवंदा अचल, शान्त एवम्‌ एकरस ही 
रहता है। यह सव प्रपश्च की लहरें तो अज्ञान-तुफान के 
कारण ऊपर ही ऊपर दिखाई देती हैं। यदि झापको 
मरना या जलना देखता हो, तो खूब देख लीजिए । 
संसार में दहुत से शरीर जल-मर रहे हैं, वे उभसे पैसे 
ही पृथक नहीं हैं, जेसे समुद्र से तरंग अलग नहीं | 
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प्रशन--यदि आप तत्त्व-वेचा ज्ञानी हैं, तो कोई करा- 
मात ऐसी दिखाइये, जिससे हमें आप में श्रद्धा और 
विश्वास हो । 
उत्तर-अजी | करामत दिखाना तो ज्ञानियों का काम 
नहीं है। यह तो मदारियों का काम है । क्या आपने 
नहीं देखा ! इन्द्रजाली लोग चहुत सी करामातें कर 
डालते हैं, तो क्‍या वे ज्ञानी कहलायँगे १ वे तो बात की 
वात में बहुत से रजत-खण्ड ( रुपये ) बना डालते हैं, 
अपने पेर, शिर आदि अंगों को अपने हाथों से ही काठ- 
काटकर अलग फेक देते हैं,और फिर वैसे ही नोड़ भी देते 
हैँ; क्षणमात्र में फूल-फ़ल से लदे हुए बगीचे बनाकर 
तैयार कर देते हैं। कोई कोई तो बिना नौका के ही 
नदी को पार कर जाते हैं; कितने तो सनन्‍्दूक में बन्द हो 
और उसमें ताली लगवा लेने पर भी उसमें से फ़िर 
“निकल आते हैं। * 
- अब आप ही कहिये, कि क्‍या वे सब ज्ञानी हो गये ! 
क्या ये तस्ववेत्ा माने जायेंगे ? क्‍या ये सुक्त कहे 
' जायेंगे ? क्या इनके शोक-मोहादि विकार दूर हो गये हैं ! 
नहीं, नहीं, कभी नहीं । ये तो त्रिविध तापों से 


( रण्ड ) 


तापमान हुए दर-दर भीख भाँग रहे हैं। न तो कभी 
इनके पेट ही भरते हैं, न कभी इन्हें मनमाने वख्र ही 
मिलते हैं | ये विचारे जगह-जगह मारे-मारे पिरते हैं | 

यदि कोई आकाश में उड़ने से सिद्ध हो जाय, तो 
घिहंग पहिले सिद्ध कहलाबें | यदि कोई मूर्छा या जढ़ 
समाधि द्वारा जगत को विस्मरण करके चुपचाप जड़वत्‌ 
हो जाने से ज्ञानी हो जाय, तब तो वृक्ष, पापाणादि भी' 
ज्ञानी हो जायें। चूहा शुफा (बिल) में रहता है, मछली 
आदि जल-जन्तु हमेशा ही स्नान करते रहते हैं, अजगर 
वायु के ही आधार पर जीता है; वकरी,'भेड़ इत्यादि 
जानवरों का पत्तों से ही निर्वाह हो जाता है, और गद॒हा 
तो रात-दिन धूल में ही लोटा करता है, तो क्या इन 
सब की मुक्तिहों जायगी? या ये जीवन्युक्त, ज्ञान 
अथवा सिद्ध माने जायेंगे ! 

कभी नहीं। भाई ! कोई वायु या पत्ते खाकर 
रहने से ज्ञानी नहीं हो सकता, और न देह में पूल, 
भस्मादि के लगाने अथवा रात-दिन गुफा में रहने या स्नान 
» करने से ही मुक्त हो सकता है। ये सब तो बाहरी साधन 
हैं । कोई भी हठ करके यह सब कर सकता है, इनमें 


( १०५ ) 


कुछ विशेषता नहीं है । ज्ञान-वस्तु तो इनसे बिलकुल ही 
निराली है, अलोकिक है, वह तो अनेक जन्मों की सुकृति 
के उदय होने तथा सदगुरु की कृपा से मिलती है । उसे 
कहीं जंगल या तीय में अथवा किसी देश में नहीं हँढना 
पड़ता | बह ज्ञान तो अपने ही घट में है, अपने ही दिल 
में है, अपने ही अन्दर अपने ही आप है,अपना ही स्वरूप है ), 
उसे केवल विवेक, चेराग्यादि के द्वारा तथा अभ्यास के ही 
दारा जाना और पहिचाना जाता है| उसके जान लेने पर 
ही शान्ति मिलती है, आराम-विभाम मिलता है। उससे 
कृत-कृत्यता प्राप्त हो जाती है। उसका अनुभव कर 
लेनेवाला तो जीते-जी-हीं मुक्त हो जाता है। उसका जन्म- 
जन्मान्तर का शोक दूर हो जाता है। चह जहावेत्ता पुरुष 
चाहे कुछ भी करामात न दिखा सके, संसार में उसकी 
प्रशंसा या इज्ज़त भले ही न हो, कोई उसका नाम तक 
भी न जाने; परन्तु इसकी उसे कुछ परवाह नहीं, इससे 
उसकी कुछ भी क्षति नहीं | उसके हृदय में तो प्रह्मोनन्द का 
समुद्र उमड़ता रहता है और वह अपनी ख़ुदमस्ती के 
सामने किसी राजे-महाराजे के मान-सम्मान को भ्री कुछ 
नहीं समझता ।| उसके सामने इन्द्र भी वापुरा है, वह भीः 


( १०६ ) 


. चुछ नहीं है १ 
'वही पुरुष धन्य है, जिसने अपने स्वरूप की मस्ती 
आप्त कर ली है । उसी आत्मज्ञानी के चरण-कमल की 
रज से त्रिलोक पवित्र हो जाता है । उसकी ही कृपा- 
इष्टि से अमृत की वर्षा होतो है। उसकी ही वाणी 
सुधा से सनी निकलती है | उसके ही व्यवहार संसार को 
जद्विम नहीं करते । उसका फोई भी आचरण जीवों के 
लिये भयग्रद या दुःखद नहीं होता; बल्कि लोक के 
कल्याण के ही निमित्त होता है/आदेश का होता है, और 
नमूने का होता है । 
हे ज्ञानी ! हे धीर ! हे वीर ! तू पन्य है, धन्य हे ! 
उस माता को धन्यवाद है, जिसने तुक्ले उत्पन्न किया; 
और बलिहारी है उस कुल को, जिसमें तू पैदा हुआ । 
गीत--हे धोर-वीर ज्ञानी, सब विश्व का दुलारा । 
लाखों प्रणाम तुकको, स्वीकार हो हमारा ॥ टेक ॥ 
कल ओ कुडुम्ब छोड़ा, रिश्ता तमाम तोड़ा । 
मुख स्पर्ग-सुख से मीड़ा, जग से किया किनारा ॥ १॥ ऐ० 
आँखों में तेरी मस्ती, करती सदेव बस्ती | 
उसकी अपार हस्ती, बरसे सुधा की धारा ॥२॥ऐ० 


( १०७ ) 


डूबा रहे तु रैन-दिन, भूमा करे तु छिन-छिन । 
आये शरण.में जिन-जिन, उनका सुदु/ख ठारा ॥रे॥ ऐ० 
पी प्रेम का पियाला, जीवन किया निहाला | 


० 


वर्णन तेरा निराला, ऐ 'राम'-रूप प्यारा | ४ ॥ ऐ० 
3० शान्ति; ! शान्तिः |! शान्ति !!! 
-»<औययतय- 
आध्यात्मिक प्रश्नोत्तर (ग) 


अबन--बहुत से ऋषिशों ओर महर्षियों ने करामात 
दिखायी है, जेसे विश्वामित्र ने त्रिशह्रु के लिये आकाश 
में सृष्टि की रचना कर दी थी । जिस समय विव्वामित्र से 
युद्ध छेड़ा था, उस समय वशिष्ठजी ने बहुत से श्र-वीर 
तथा अख-शखत्र पेदा किये थे, इत्यादि-इत्यादि | ये सब 
फहानियाँ पुराणों में पायी जाती हैं, तव क्या वे सब 
महात्मा ज्ञानी थे या नहीं ९ 

उत्तर--कषों नहीं, वे तो पूर्ण ज्ञानी थे, परन्तु उनके 
ज्ञानी होने में वे सत करामातें ( सिद्धियाँ ) हेत- रूप नहीं, 
अपितु उनका वह आत्म-ज्ञान ही हेतु था। हाँ, उनमें 


( ए०८ ) 


सिद्धियाँ भी थीं; परन्तु वे तो तप तथा योग की महिमा 
से थीं। अब कलि की सिद्धियों में और उनमें, बढ़ा 
अन्तर है। अब के लोग शासतर-विरुद्ध तामसिक साधनों के 
द्वारा शरीर को कृष्ट देकर ऊ८-परटोग करामातें दिखल्ाते 
है, परन्तु पहले के ऋषियों-महर्षियों ने तो शासतर-विहित 
सात्विक सार्थेनों के द्वारा देवी सिद्धियाँ प्राप्त की थीं । 
उन्होंने जो कुछ कर दिखाया था, वह आज-कल के 
विषयी-पामर जीवों से करोड़ों जन्मों में भी नहीं हो 
सकता | वे महात्मा उग्रे तप किया करते थे, योग में तो 
बड़े ही मवीण थे | उनके तप के प्रभाव से वर और शाप भी 
फल्लीभूत हो ज़ाते थे और जो-नो वे चाहते थे, वह सब 
ग्रोग-नल से--सिद्धियों के द्वारा--कर, डालते थे; 
परन्तु सिद्धियों का भगवत्माप्ति में अथवा जीवन-मुक्ति 
के सुख में वाघधक समझकर दूर पे ही त्याग किये रहते 
थें; जहाँ बहुत आवश्यक् समझते थे, वहीं जगत्‌ के 
कल्याण के निमित्त उनका अयोग कर दिया करते थे | 
प्रशन--अजी महाशय ( शास्त्रों में तो वहुत-से 
परस्पर विरोधी वाक्य मिलते हैं। उनसे बोध होना तो 
दूर रहा, बुद्धि और भी उलमकन:.में पढ़ जाती 


रू ० ) 


देखिये. न |--+कहीं पर लिखा है कि“परभात्मा सम्पूर्ण 
भाणियों में व्याप्त हे, परन्तु उसमें कोई श्री: प्राणी नहीं 
है। कहीं पर यह पाया जाता है कि वह: बह्म क्रिसी 
में भी नहीं है, बल्कि सारा संसार उसी एक ब्रह्म में 
है! कहीं प्रर तो ऐसा वर्णन पाया :जाता है कि 
परमात्मा में जगत्‌ है ओर जगत्‌ में परमात्मा है ।' कहीं 
पर यह भी लिखा है कि न तो परमेश्वर में जगत हे; 
ओर न जगत. में परमेश्वर ही है, इत्यादि-इत्यादि । भला, 
चताइये तो, क्या ये वाक्य परस्पर विरोधी नहीं हैं! इनसे क्या 
बुद्धि में.मोह नहीं पैदा होता । यह सव उलभन.ही नहीं है, 
तो और है क्या भाई १ यह तो बड़ी जटिल समस्या हे । 

उत्तरु--प्रिय जिज्ञासुओ ! इन वाक्यों के पढ़ने या 
सुनने में उत्कन तो अवश्य ग्रतीत होती है, परन्तु चित्त 
को एकाग्र करके विचारने पर इनमें कोई भी उत्तफन या 
जटिलता नहीं रह जातो | 

भाई | यह विषय मनन करने का है, इसे ही अध्यात्म 
शास्त्र कहते हैं। वहिमेख चृत्तिवाले पुरुषों को तो यह 
अति गहन है। इसका समकना कठिन है; किन्तु सिन्‍्होंने 
शकान्तसेवन, शुरु की सेवा, इेश्वर-भक्ति तथा शम, दम 


( ११० ) 


आदि के द्वारा अपनी चित्त-त्तिको एक्राग्न कर लिया है, 
बुद्धि को शुद्ध एवं ब्रष्षप कर लिया है; जो आध्यात्मिक 
विपय के भ्रद्धाछ; मननशील और विश्वासपात्र हैं, उनके 
लिये तो इन वाक्यों में कोई भी विरोध का विषय नहीं 
है | उनके लिये तो ये वाक्य मोह तथा श्रम के नाशक 
एवं आनन्दग्रद हैं। सचम्मच उन्हें इन वाक्यों के 
विचार से बड़ी शान्ति म्रिलतीं है । 


अब आप लोग इन वाक्यों के रहस्य को ध्यान 
देकर सुनें । मेरे वचनों को सुनें, ओर सुनकर उन पर 
विचार करें । इससे आप लोगों का बड़ा कल्याण होगा; 
आपको सचा सुख मिलेगा | 

प्यारे पाठक ! याद रखना होगा क्ि-पूर्वोक्त वाक्य 
दो प्रकार से कहे गये हैं, एक तो अज्ञान की दृष्टि से 
ओर दूसरे ज्ञान की दृष्टि से । 

, जो यह कहा गया है कि परमात्मा सम्पूर्ण प्राणियों 
में व्याप है, इसका वात्पय यह है--अज्ञानियों की अज्ञान 
दृष्टि से जो यह सब प्राणी-नाम-रूपात्मक जगत्‌ में-बने हैं 
सत्य से प्रतीत दो रहे हैं। उनमें एक परमात्मा ही अपने 


( २११ ) 


सतरूप से व्याप्त॑ है। यही कारण है कि यह सब भूतआणी 
मिथ्या होते हुए भी सत्रुपसे प्रतीत हो रहे हैं । 

यदि मिथ्या कण्डल, कंकणादि के आकार-मकार 
में एक सत्य स्वर्ण न रहे, तो उन भूषणों की प्रतीति ही 
क्योंकर हो १ भत्ता, मिट्टी के बिना क्या घट रह भी सकता 
है ! मिथ्या फेन, बुदबुद, तरंगादि में एक सद्रप जल 
ही तो भरा' रहता है ? उसी प्रकार यह अक्षाएड एक 
सत्य ब्रह्म से हीं परिपूर्ण हो रहा है । 
. * जो यह कहा गया है कि उस परमात्मा में कोई भी 
प्राणी नहीं है, उसका मतलब यह है-- 

यदि अच्छी प्रकार ज्ञान-दृष्टि से देखा जाय, तोः 
उस ब्रह्म में जगत्‌ है ही नहीं ! जेसे एक रस्सी का ज्ञान 
हो जाने के बाद उसमें भी आन्ति-जन्य विकराल सर्प नहीं 
रह जाता, अथवा तये की किरणों का ज्ञान होते ही उन 
से प्रतीत होनेव/ला जलाशय न मालूम कहाँ चला जाता 
है या जैसे नींद के दृवते ही खम्न-पपश्व का च्रिकुल 
अभाष हो जाता है; पैसे ही जब बह्नज्ञान-द्वारा अन्ञान नष्ट 
हो-जाता है, तव उस ब्रह्म की रूष्टि की वास्तविकता 
रह ही नहीं जाती । यह ग्रपश्व॒जब सत्य हो, तब तो 


६ श्र 9) 


परमात्मा में रहे.। चूंकि इसे तो माया ने क्ूठ-मूठ' ही 
उस ब्रह्म में रच ढाला है, अतएवं कहा गया हे कि 
प्रेमात्मा में जगत्‌ नहीं है-।' 

जहाँ पर यह कहा गया है कि वह अक्म किसीमें भी 
नहीं है! इसका रहस्य यहः हे! आज्ञानी जिस 
नामरूपात्मक जगत की अपनी अज्ञान-दृष्टि से; इन्द्रिय- 
विकार से, सत्य-सा देख रहे हैं, उस जगत्‌ में ही क्‍या 
उस ब्रह्म की व्यापकता समाप्त हो जाती है ? जी नहीं, 
कदापि नहीं, वह तो अनन्त तथा अखणड है| अनन्त 
तथा अखण॒ड वस्तु सीमित कैसे क्री जा सकती है! 
उसको किसी पदार्थ के अन्दर बन्द कैसे फर सकते हैं ! 

भाई, यह सारी रूष्टि तो माया की रची हुई है, और 
माया उस अनन्त के किसी अंश में वैसे ही हे, जैसे आकाश 
के किसी अंश में नीलिमा प्रतीत होती है | चूंकि उस 
माया के किसी एक हिस्से में यह सारी दुनिया निवास 
करती है, इसलिये वह अखणड अरह्म केवल इस जगत्‌ के 
अन्दर ही बन्द नहीं हो सकता। अतएवं यह कहां 
गया है कि वह ब्रह्म किसी में भी नहीं है। अथवा 
आकाशवत्‌ असंगत था। निरीह होने से भी उस अक्म के ' 


रह शृश्३ ) 


विपय में ऐसा कहा गया है । व्यवहार में भी यह बात 
पायी जाती है; जैसे, जब कोई पुरुष क्रिसी समाज में 
रहकर भी उस समाज से प्रेम नहीं' रखता, उससे 
उदासीन या अनासक्त रहता है, तव उसके लिये यह 
कहा जाता है कि भाई , इस सप्तान से तो यह कुछ 
सतलब ही नहीं रखते, मानों इसमें यह है ही नहीं; 
इनका रहना ओर न रहना, दोनों बरापर हे । 

. . अब जो यह कहा गया हे क्ि सारा संसार उसी 
एक बल्ष में है) उसका आशय यह है कि जब मरुस्थले 
में से की किरणें गिरती हैं, तव वहाँ सगों फे लिये जल 
-की बाढ़ आ जाती हे, तब क्या वह मृगजल से की 
किरणों हीं में नहीं रहता है ? जब रात को हमें रस्सी 
में सर्प का भ्रम हो जाता है, तब वह आन्ति का अजगर 
एक रस्सी ही में तो रहता है। उसी प्रकार यह नामरूपा- 
ज्मक जगत अब्ञ पुरुषों को एक ब्रह्म में ही दिखायी 
देता है [| 

* परमात्मा में जगत्‌ और जगत्‌ में परमात्मा को तो 
उसी प्रकार समझना चाहिये, जिस प्रकार जल में तरंग 

/ 'और तरंग में जल रहता है; अर्थात्‌ जैसे, तरंग वायु के 

धर 


( शृश४ड ) 


कारण जल में ही उठता है, वह तो कहीं अन्यत्र उठ हीं 
नहों सकता | और यदि विचार करके देखा जाय, तो उस 
तरंग में एक जल-ही-जल भरा रहता है, अर्थात्‌ वह तरंग 
जल से भिन्न होता ही नहीं | वायु से उछलने के कारण 
उस जल का ही नाम तरंग पड़ जाता है। पैसे हो एक 
परमात्मा में माया के द्वारा जात बन जाता है, यह विचार 
करने से पता चलता है। चूँकि जगत्‌ में ब्रह्म अपने 
अरिति भाति और प्रिय रूप से भरा पड़ा है, इसलिये यह 
ठीक ही है कि परमात्मा में जगत्‌ और णगत्‌ में 
परमात्मा हे | 

जो कहीं पर यह पाया जाता है कि न तो परमे- 
इवर में जगत्‌ है ओर न जगत्‌ में परमेश्वर है / इसका 
भात्र यह सप्रकना चाहिये कि जब अजातवाद' के 
अनुसार बन्ध्या-पुत्र के समान या शश-श्ंग के सदश 
अथवा कछुवा के दूध कीं तरह प्रपश्व हे हो नहीं, एकदम 
म्रिथ्या ही है, तब ब्रह्म की व्यापकृता किसमें हो १ 

जहाँ दो वस्तु हों, वहाँ ही एक व्याप्य और दूसरी | 
व्यापक हो सकती है । एक ही अद्वितीय चेतन में वो | 
, व्याप्य-व्यापक भाव वन ही नहीं सकता । इसलिये कहां 


( ११५ ) 


है कि 'न तो परमेश्वर जगत में ओर न जगत्‌-परमेश्वर 
में है।! यह वार्ता समाधि-अचस्था की अपेक्षा कही 
गयी हे । 

अबन--जिस पुरुष को ऐसा हो जायगा कि यह 
अखिल विश्व ब्रह्म है, में भी ब्रह्म से भिन्न नहीं हूँ; जीव, 
जगत्‌ और ईश्वर, इनका वास्तविक भेद नहीं है, बल्कि 
ये सब्र परमात्ममय हैं', तो उस पुरुष से व्यवहार कैसे 
हो सक्रेगा ? जब कि एक ब्रह्म के सिवा दूसरा कुछ रह 
ही नहों जयगा, तब वह ज्ञानी पुरुष क्रिससे बोलेगा ९ 
कहाँ चलेगा! ९ क्या खायगा ९ इत्यादि सब व्यवहार ही 
समाप्त हो जायेंगे । | 

उत्तर--नहीं भाई, ऐसी बात नहीं है। ज्ञान हो जाने 
पर भी, अपने सहित जगत्‌ को ब्रह्ममय जान लेने पर भी, 
व्यवहार चैते ही नहीं रुक सकता, जेसे नोकारूद पुरुष 
की बुद्धि में यह आ जाने पर भी कि दरिया के किनारे 
के दच्च चलते नहीं हैं, अपितु ये अचल हैं,' उन ह॒क्षों के 
पलने की प्रतीति तो तबतक बराबर जारी ही रहती 
है, जबतक नौका का चलना बन्द नहीं हो जाता। 
जिस प्रकार इस पृथिवी-तल से दुरस्थ ताराओं को स्थित 


( ११६ ) 


देखने पर भी गणित-शासत्र के अनुसार उनका चलना 
नहीं रुक जाता, पैसे ही ज्ञानी पुरुष को खाने-पीने, चलने- 
फिरने आदि व्यवहारों में देखने हुए भी उनकी अचलता 
में, अहैत की स्थिति में, किंचिन्मात्र भी अन्तर नहीं 
पड़ता । 

अजी ! ज्ञानी की दृष्टि में, उसके निश्चय में, उसकी 
घुद्धि में तो यह सब्र व्यवहार मिथ्या ही है, फिर मिथ्या 
की प्रतीति किसी रूप से हुआ करे, मिथ्या तो मिथ्या ही 
: शहेगा। रेलगाड़ी पर चढ़ने से सड़क के इच्त भले ही चलते 
हुए दिखायी दें, परन्तु वे तो स्थिर ही रहेंगे। उन्हें न तो 
हम चलते हुए मानेंगे और न थे हमारे देखने से पालने , 
ही लगेंगे । क्योंकि व्यवहार फो केवल मिथ्या समझ 
कर उनमें की आसक्ति का त्याग कर देना ही मोक्ष है, 
और व्यवहार को सत्य समझकर उसमें आसक्त होना ही 
बन्धन है। इसलिये व्यवहार के होते हुए भी उसको मिथ्या 
जानकर उसमें आसक्ति-रहित होने से ज्ञानी मुक्त हैं | 

जैसे इन्द्रजाली अपने बनावटी रूप तथा व्यव॒हारों 
( तमाशा ) को नकली ( मिथ्या ) जानते हुए भी वह 
नाना अकार का व्यवहार (खेल) करता ही है और उसके ' 


( ११७ ) 


नकली करामातों को देखकर जनता हप॑ तथा शोक को 
भी प्राप्त होने लगती है | परन्तु वह मदारी तो उन खेलों 
से उदासान--रागढंप-राहत--रहता हे; क्योंकि वह 
उनके असलियत की भल्ती भाँति जानता रहता है। 
उसी अकार ज्ञानी के आरब्ध-बल से उनका जो नकली 
नर-तन मिला है और उस शरीर से जो. व्यवहार होते 
रहते हैं, उनके वे झूठे जानते रहते हैं। उनसे तो वे 
- अपने को एकदम अलग मानते हैं। अतण्व व्यवहार से 
उसकी फीई क्षति नहीं । 

पृवेंकाल के ऋषि-सुनि भी वेदान्त-रहस्थ के ज्ाता 
थे। वें भी तो अपने रूप में स्थित .थे ? वे लोग भी तो 
जीवन्युक्त होकर अहेत ज्ञान में दिचरते ही थे। तो क्‍या 
उनका शारीरिक व्यवहार रुक गया था १ वया वे खाते- 
पीते, वालते-चालते, सोचते-विचारते, पढ़ते पढ़ाते न थे ९ 

यदि अद्वेत-ज्ञान से व्यवहार रुक जाता, तो अद्वैता- 
चाये श्रीमच्छड्टराचार्यजी ने क्यों व्यावहारिक कार्यी को 
किये १ 

अजी ! श्रुति-शाखतर में पारंगत, अद्वैत-सिद्धान्त के 
स्थापन एवं हेत-मत खडन में दक्ष, परम ऋह्मनिष्ठ, शंकर 


( शृशं८ ) 


के भ्रवतार भगवान शंकराचाय को कौन नहीं जानता है ९ 
उप्त दिव्यचश्वय क्वी रोशनी ने जिम समय दुनिया के 
फोने-कोने में अपना प्रवेश डाल दिया था, उस समय 
नास्तिकऊछको की आँखें फूटने लग गई थीं, अविद्या 
रजनी भाग चली थी, द्वतवाद के तारे मलिन पड़ गये 
ये, अद्वेतोपासक.कमल खिल उठे थे। कहाँ तक कहा 
जाय, उस समय तो “अहं बह्म|स्मि! की गुज्ार भारत के 
कोने-कोने में वैसी ही फैली हुईं थी, मैसे सुबह के समय 
पुष्प-वाठिका में भौंरों की ध्यनि गूंज उठती है। उत्त 
समय तो चारोंओर एक शंकर-ही-शंकर दिखाई देते थे । 
उनकी ही जय-जयकार मची हुई थी | 

, श्जी | उन महात्मा ने तो नास्तिकों के माया-नाल 
का उच्छेद कर डाला था। उनके चाग्जालों से संसार को 
चचाया था, भारतवर्ष में पेदल-ही-पेदल भ्रमण करके 
गाफिल जीवों को चेताया था; चर्णाश्रम-घर्म की स्थापना 
की थी, उपनिषद्‌, गीता, और बह्म-सूत्र अ्थात्‌ प्रशान- 
त्रयी--ब्रकह्म के पास प्रथान करने के तीन रास्ते--पर 


भाष्य किये थे। उन्होंने वेदों पर भाष्य किये तथा , 
बेदांत-प्रचार द्वारा जीवों के करयाणार्य और भी बहुत्से ' 


५ 


( ११६ ) 


अन्धों का निर्माण किया था, इत्यादि-इत्पादि | 

प्रन्‍न--जबः वेदांत-सिद्धांत के अनुसार यह अखिल 
का रण--कार्यपय व्यावहारिक प्रपश्च--अज्ञान से हों 
चना है, अर्थात्‌ इस जगत्‌ का उपादान कारण अज्ञान 
ही है, तब आत्मज्ञान द्वारा अज्ञान के नाश हो जाने 
पर फिर संमार की प्रतीति क्‍यों होती है ! अथवा शरीर 
ही क्‍यों रहता है ! यह भी तो अज्ञान का एक कारये ही 
है १ भला, कारण के नाश हो जाने पर कार्य को रहना 
चाहिये १ ु 

उत्तर--भाइयो ! अज्ञान का काये जो भ्रम हे, वह 
दो प्रकार का होता है--एक निरुपाधिक भ्रम और दूमरा 
सोपाधिक । रस्सी के अज्ञान से जो रस्सी में सर्प का 
अम हो जाता है, वह- तो निरुपाधिक भ्रम है, ओर जब 
लाल पुष्प पर रक्खी हुई स्फटिक मणि में पुष्प की 
सालिमा दिखाई देती है, तव क्या मालूम होता है कि 
इस मरणि में लाल फूल ही है; अथवा किसी जलाशय में 
अपनी छाया देखकर जो यह भान होता है कि नीचे को 
शिर और ऊपर को पैर हैं; सो सोपाधिक अम है| 
- जहाँ पर निरुपाधिक अम होता है, 'वहाँ. पर तो 


( १२० 2 


अमली वस्तु के यथार्थ ज्ञान हो जोने पर उस भ्रम--- 
कल्पित पदार्थ--का बिलकुल अभाव हो जाता है; जैसे, 
रस्सी के ज्ञान हो जाने पर सप॑ का पता नहीं लगता 
कि वह कहाँ चला गया $ परन्तु सोपाधिक भ्रम का तो 
ज्ञान हो जाने पर भी तबतक अभाष नहीं होता, 
जबतक कि वह उपाधि बनी रहती है। जैसे, यह 
जान लेने पर भी कि--अरे | इस पत्थर में तो पुष्प 
नहीं है, बल्कि यह तो नीचे रखे हुए उस फूल की दमक 
, है, वैसे इस' जलाशय में भी सच्चा मनुष्य हे ही कहाँ? 
यह तो मेरे शरीर की छाया है ! तबतक तो सर्फटिक में 
पुष्प तथा जल में अपने शरीर की प्रतीति बनी ही रहती 
है, जबतक वहाँ पर मणि और जलाशय मौजूद 
रहते हैं। परन्तु क्या अ्रव उस देखनेवाले के हृदय में उस 
प्रतिविम्बित पुष्प की लालच अथवा पुरुष में प्रेम हो 
सकता है ? या उस प्रतिविम्बित पुरुष को इस तरह 
बेकदर इधते हुए देखकर अपने को डूबा हुआ माना जा 
सकता है ९ क्‍या हृदय में डर उत्पन्न हो सकता है ! 
कदापि नहीं; क्‍योंकि वे पुष्प और पुरुष तो मिश्या 

ज़ान लिये, गग्ने हैं, इसलिये उनमें अब आसक्ति नहों रह 


( श्र१ ) 


गई है। थे भज्े ही प्रतीत होते रहें, उनसे मतलब क्या ९ 

पूतरविवेचन से यह सिद्ध हो चुका कि जहाँ पर 
सोपाधिक अ्रप्त होता है, वहाँ पर असली वस्तु के ज्ञान 
हो जाने पर भी उस कल्पित--अज्ञानजन्य--पदार्थ का 
तत्तक एकदम अभाव नहीं हो जाता, जवतक वहाँ 
उपाधि बनी रहती है । 

मेरे प्रिय आत्मन | यह जगत्‌ भी एक सोपाधिक 
. अम ही है। जैसे, पू्॑ के ्ष्टान्त में उस पुष्प का अन्ञान 
और मणिरूप उपाधि, इन दोनों बी वजह से भणि में 
पुष्प की भाँति तथा अपने शरीर का अज्ञान और जल्ा- 
“शय-रूप उपाधि, इन दोनों के कारण जल में उलटे 
डूबते हुए पुहुप की ग्रतीति कही गई है। वैसे ही यह 
जगत्‌ भी अपने नित्यमरुक्त सब्चिदानन्द-खरूप के अज्ञान 
और पूर्वकृत आरव्ध कर्मरूप उपाधि, इन दोनों से बना 
है। जब अपने स्वरूप का ज्ञान हो जाता है, तब तो 
पहला कारण अ्रक्षान बिल्कुल नष्ट हो जाता है। अतः 
जगत मिथ्था अतीत होने लगता है | तब इसका अस्तित्व, 
इसकी असलियत बिल्कुल नहीं रह जाती। यह तो 
पहले ही से - विलक्षण, दीखने लगता. है; परन्तु इसका 
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दूसरा कारण आरब्धकमेरूप उपाधि तो तबतक रह ही 
जाती है, जग्ृतक वह अपना पूरा भोग नहीं भोग 
लेती | चूंकि ईश्वर का ऐसा सड्डुल्प है कि 'प्रारव्धकर्म 
अपना भोग देकर हो नए्ट हों |! भला, ईव्वर के सत्य- 
सहझृल्य क्रो कौन टाल सकता है ? इसलिये दूसरा कारण--- 
प्रार्य--अपना काये--शेवल जमत्‌ की प्रतीति जारी 
रखता है 

' ज़गत्‌ को मिथ्या समझ लेने पर भी जब तक 
आरव्धकर्म की उपाधि रहती है, तब्रतक तो इसकी 
पतीति बनी ही रहती है। वह आरव्धकम ही ज्ञानी के 
अन्त/करण फो हरणक व्यवहार में पेरित किया करता 
है | उसी की प्रेरणा को.ईश्वर की प्रेरणा कही जाती है । 
कारण यह है फ्ि कर्मी का कर्ता एकमात्र विज्ञानमयं ही 
है। पॉच ज्ञानेन्द्रियों के सहित बुद्धि को ही विज्ञानमय 
कहते हैं और उस बुद्धि का अधिष्ठान वह ईश्वर ही 
है | ईश्वर बुद्धि का अधिष्ठान हो+र. अथांत्‌ उसमें व्याप्त 
होऋर कूटस्थ या साक्षी कहलाता है। क्योंकि वह आर- 
ब्यक्मे से संस्कारित बुद्धि जड़ होने कारण कोई भी 
कारये स्वतः नहीं कर सकती, इसलिये उस कृव्स्थ के 
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रूप में ईबवर की सत्ता एवं चैतन्यता ही से उत्त चुद्धि- 
विज्ञानमय-में आरब्धानुपार चेष्टएं होती रहती हैं, 
और उन चेष्टाओं से ग्रेरित हुआ स्थूत्न शरीर कम ऋरता 
रहता है । 

अजो | शरीर के उन कमा से तो ज्ञानी पुरुष 
बिलकुल उदासीन रहता है| उसकी तबीयत नहीं चाहनी 
कि मैं अप्रुक-अप्तुक कतकार्याी को करूँ। महान्‌ उपदेशक 
- चन जाऊं, विद्वान्‌ हो जाऊं, जगत्‌ में रूयाति फैले, मेरी 
अतिष्ठा हो, इत्यादि वासनाओं से बढ़ निराज्ा रहता है ४ 
वह तो अपने आनन्द-स्वरूप में नित्य-नि न्तर निमग्न 
रहता है। उसका अन्मा/करण, इन्द्रिय तथा शरीरादि 
आरब्धानुसार कर्म में प्रहत या उनसे निव्वत्त होते रहते 
हैं। वह तो उसकी कुछ परवाह हो नहीं रखता | बह तो 
जैप्ता कुछ भोग आप्त होता है, उसी में उतने ही में 
तृप्त हो जाता हे। न तो वह अधिक भोगों की इच्छा 
करता है और न उनके लिये यत्न हो करता है । 

अंजी | वह तो अंतःफरण में व्यर्थ मनोरथों का जाल 
रचता ही नहीं | वह तो बस प्रारब्धगत की प्रतीक्षा 
करता हुआ शान्त रहता है | जब्र कि वह तत्त्ववेत्ता पुरुष 
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अखिल विश्व को मिथ्या जानकर किसी भी पदार्थ में 
आसक्त ही नहीं होता, तब उसके लिये अब अगले जन्म 
के लिए कोई भी कर्मी का संस्कार बनेगा ही कैप्े ? 
अपना भोग भोगाने के लिये फोई भी पुएय अथवा 
पाप उसके हृदय में अपना अड्डा जमा ही कैसे लेगा ? 
क्योंकि पुए्य-पाप तो आसक्ति या वासना से ही बना 
करते हैं । 

जब कि तच्ज्ञानी की दृ्ट में एक आत्म-वन्च के 
अतिरिक्त सव कुछ मिथ्या ही है, तब उस विद्वान के! 
ब्यवहार से च्ति क्‍्योंकर हो सकती है ! उससे उसकी 
अद्वेतता कैसे नष्ट हो सकती है ९ 

प्रिय पाठक-हन्द ! विचार करें, क्‍या कुण्ठल, 
कंकरणादि अनेक भूषणों के चन जाने से सोने में 
अनेकता आ जाती है ? क्या उसकी एकता का भंग 
होकर सचमुच ही कुण्डलादि भूषण उससे पृथक हो 
जाते हैं ! अथवा भोला, बफ़, तरंग, बुदबुदा आदि के 
बनने से क्या जल में वास्तविक दिभिन्नता आ जाती है ! 

जी नहीं, वे कुणएडलादि भूपण तथा ओला आदि 
पदार्थ स्वर्ण तथा जल से मिन्न नहीं हो नाते; क्योंकि 
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वे कोई स्वतन्त्र पदार्थ नहीं रहते। वे तो हमारे रचे 
हुए होते हैं । हम लोग तो उस स्वर्ण या जल में भूठ- 
सूठ ही कल्पना करके अनेकों नाम रख देते हैं | जब हम 
यह समझ गये कि उन कुण्डलादि आभूपणों के रूप 
में एक स्व ही है ओर ओला, तरंगादि भी जल से 
मिन्न नहीं हैं, तब वें सत अपने-अपने आकार-प्रकार-- 
नाम-रूप--से बने रहे, हमें कोई हानि नहीं । अब हमें 
उनकी असलियत को जानने के लिये उनकी गलाना या 
विगाड़ना नहीं पड़ेगा | वे किसी हालत में रहें; हम तो 
उनको विना वोड़े-फोड़े हो, विना नष्ट फ्िये ही, सोना 
और पानी जानेंगे । 
प्रिय श्रोतागण ! ठीक इसी तरह जब वत्त्ववेता 
' पुरुष 'पह जान जाता है कि यह सब प्रपंच एक 
ही अद्वितीय अकह्म में कल्पित है, इसलिये इसको अह्म से 
मिन्न कोई स्वतन्त्र सत्ता नहीं है, अपितु एक त्रह्म ही 
अनेक नाम-रूप के रूप में दिखाई देता है, तव वह इस 
जगत्‌ का नाश था अभाव नहीं चाहता । वह इसका 
अभाव चाहने ही क्यों लगे १ किसी के चाहने से इसका 
अभाव थोड़े ही, होने का । यह तो ईब्वर के सत्य संकल्प 
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से रचा गया है | 
अनी | यह जगत्‌ भले हो घना रहे, इससे उस 
तत्तवत्ता पुरुष का धारणा में किंचिन्मात्र भी अन्तर नहीं 
पड़ने का । उसकी तो वह अद्वेतता ज्यों-की-त्यों बनी ही 
रहेगी । बह पुरुष जीते-जी तो जीवन्युक्त होकर ब्रह्मा- 
नन्‍्द शौर मस्ती का आनन्द छूटता रहता है और 
शरीर के छुट जाने पर विदेह ( मुक्त ) हो जाता है। 
भाई | अद्गेत-तत्त्व का ज्ञान बड़ा गहन है । यह राजा- 
रानी की कहानी तो है ही नहीं कि मुफ़्त ही में समझ 
में आ जायगा ! अजी | यहाँ तो बुद्धि का घोड़ा नहों 
दौड़ाया जा सकता, यहाँ तक की दाल नहीं गल सकती, 
मन और चाणी फो पहले ही जवाद मिलता हे कि जाओ 
पीछे हटो !!” यह आध्यात्मिक विषय तो श्रद्धागम्य है, 
विश्वास तथा अनुभव से जाना जाता है। जब आप 
विवेक, पैराग्पादि साधनों से सम्पन्न होकर, अद्षनिष्ठ 
आचाये के पास जाकर, उन्हें लाढी की तरह साष्टाड़' 
प्रणाम फरेंगे और फिर अपने उद्धार के लिये उनसे 
विनम्र निवेदन करंगे, तब वे प्रसन्न होकर, आप पर 
कृपा करके, ब्रक्मवत्त का उपदेश देंगे। पुनः उनके 
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उपदेशों के विचार से, उनके चचनों के मनन से, आपके 
हृदय में अनुभव का नेत्र फू: निकलेगा और उससे 
अद्वेत-सर्य जगमगा उठेगा। फिर कहना ही क्‍या है ९ 
तब तो अविधा-रननी का तरुण तिमिर नष्ट हो जायगा, 
राग-देपादि उलूक छिप जायँगे, सारी शंकााओं की 
निशचरियाँ भाग चलेंगी, तक के कुहरे, वर्फ आदि तो 
नष्ट ही हो जायेंगे; संशय, शोक, मोहादि पिशात्रों का 
पता ही नहीं लगेगा | इसलिये भाइयो ! अद्ढे त-तत्त्व में 
श्रद्धा कीजिये, विश्वास रखिये, निष्ठा बढ़ाइये | इसमें तके 
न कीजिये, संदेह करने की कुछ आवश्यकता नहीं है । 

यदि आप इस अद्देत-सिद्धान्त का सहष और सम्रेम 
आदर नहीं करेंगे, तो अविद्या के आँच से (ताप से )' 
हरग्रिज नहीं चच सकेगे। सशय का ग्रेत तो कभी पीछा 
छोड़ने ही का नहीं। आप तो हमेशा क्यों! ! ओर से ?! 
के फेर में पढ़े ही रहेंगे; आप विश्राम के भूखे तथा 
शान्ति के प्यासे रह जायेंगे। आप मेरे इन वचनों को 
सत्य भानिये, यही श्रुति की टेर है, यददी महात्माओं का 
सिद्धान्त है। आइये, सदुगुरु के श*ण में चलने के पहले. 
हम लोग ज़रा शुरुमहिमा का गान तो कर लें। 
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गुरुमूरति रवि-उदय-सम, करति मोह-तम-नाश | 
ज्ञान-फिरण एर में बढ़े, शुभगुण-कमल-विकाश | 
शुभगुण-कमल"विकराश, पाप-राजनिश्चर जावे । 
चक्रवाक - सुख - शान्ति, दोठ इक ठाँव मिलावे । 
शुक,सारिक, पिक आदि, भक्तगण गावहिं कीरति | 
सुक्तिमनक्ति की दात, राम' महिमा गुरुमूरति ॥१॥ 


गुरु-भक्ती-शशि- चन्द्रिका, बसी हृदय-नभ माँहिं । 
कमल-निकर फामादि खल, दलित-गलित सकुचाहि । 

| दलित-गलित  सक्षुचाहि, शान्ति की कोई हुलसे | 
खेह - अविद्या. जाय, ताप त्रय शीम्रहि बिनसे । 
सेवक - नयन - चकोर, राम निशि-दिन अनुरक्ती | 
ज्ञान - सिन्धु हुलसाय, पाई हिमकर गुरुभक्ती ॥२॥ 


.. प्रश्न-अँगी | आप चेदान्ती तो सबंदा यही कहा 
करते हैं कि आत्मा मन, बाणी तथा शरीर से परे है, वह 
वो निराकार है, नाम-रूप से रहित है, अनिर्देश्य है। तो 
' यह तो बतलाइये कि उसको जाना कैपे जाय उसकी 
आपि क्योंकर हो १ भला, जब उसके नाम-रूप, आकारादि 
हैं ही नहीं, तब तो वह चीज़ ही नहीं हो सकता, 
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तब तो वह केवल कस्पना-मांत्र मिथ्या हो' कहा जा 
सकता है । 

उत्तर--नहीं, भाई ! ऐसी बात नहीं हे।आप घव- 
ड्राइये मत, हमारे बचनों पर किचित्‌ ध्यान दीजिये! 
आत्मा का कोई नाम मंले ही न हो,रूप से भी वह भले ही 
रहित हो, मन ओर वाणी का भी विषय भले ही न 
हो सके, परन्तु उसके अस्तित्व में तो बद्या लग ही नहीं 
सकता । उसकी उपासना तो हो ही जायगी, वह 
अजुभत हुए. बिना तो रह ही न जायगा, | उसकी ग्राप्ति, 
उसकी पहचान तो अवर्य ही हो जायगी और उसकी 
उपासना -में भी किंचित्‌ भरन्तर न पड़ सकेगा । अरे 
भाई ! आप उसकी उपासना इस ग्रकार क्‍यों नहीं करते 
'कि--मैं आत्मा हूँ, यह अस्थि, मांसादि-का समूह-रूप 
स्वूल शरीर नहीं हूँ, भूतों के कार्य रूप ये अनेक इन्द्रियाँ 
भी मैं नहीं हूँ । में तो मन ओर चुद्धि से परे हूँ साक्षी- 
स्वरूप हैं, सुझ सद्रप में ये सिध्या माया और साया- 
जनित भ्रपश्व नहीं हैं! इस अकार का चिन्तन ही तो 
आत्मा की उपासना कहलाती है; इसीको उसका ध्यान 


कहते हैं | उत्त आंत्मा' के नाभ-रूप भले ही न दिखलायी 
(4 
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पड़े, परन्तु जिस दिन यह विश्वास हो जायगा, विश्वास 
ही नहीं, बल्कि ऐसा अनुभव हो जायग कि यह जगत 
समिथ्या है और में शरीर से भिन्न सब्िदानन्द त्रह्म हैँ; 
बस, उसी दिन, उसी समय आप मुक्त हो जायेंगे। इसी 
फो आत्मज्ञान कहते हैं, यही आत्मा की पहचान है | इसी 
अवस्था में पहुँच कर पुरुष तत्त्ववेत्ता कहलाने लगता है | 
अजी ! वह तत्त्वित्‌ तो इन्द्रियों के व्यापारों को. 
भूलकर भी अपना नहीं मानता, जैते दीपक के प्रकाश से 
प्राणी नाना प्रकार के व्यवहार करते हैं । कोई नाचता 
है, फोई बजाता है, कोई खाता है, तो कोई पीता हे । 
इसी अकार लिखना, पढ़ना, सीना, बुनना आदि काये 
होते रहते हैं; फिर वहाँ से कार्यकर्ता चले भी जाते दें; 
परन्तु दीपक फो तो कुछ ख़बर ही नहीं रहती कि 
हमारे प्रकाश से कौन-कौन कोये हो रहे हैं ? न तो बह 
कार्य करनेवालों पर काये करने के समय असन्न होता है 
ओर न बन्द कर देने पर दुखी द्वी होता है, अपितु वह 
तो कार्य के होने और न होने के समय में मी ज्यों का-त्यों 
हीं अपने अकाश से प्रकाशित रहता है, उसमें ज़रा मी 
स्यूनाधिकपन नहीं आती । ठीक यही दस्चा दक्तवेचा की ' 


न्‍ा 
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भी होती है। उसके मन, वाणी ओर शरीर से जगत के 
लाखों उपकार हो जायेँ, बह म्रफुछित नहीं होता; अथवा 
किसी आरब्पादि के कारण अपकार ही क्‍यों न हो जायें, 
उसको कुछ परवाह नहीं होती । उपसे उसमें रच भी 
ख़िन्नता नहीं आने को; क्योंकि वह अपने में कोई भी 
कृत्य नहीं देखता। बह तो पाप-छुएय का साक्षीमरात्र 
रहता है । 

» कंत्र कार्य मुझपे क्‍या डे , क्या तत्वविद्‌ यह जानता ९ 
देहेन्द्रियों के कर्म को , क्या भूलकर निञ्र मानता ? 
जत्र चन्द्रमणि होती द्रवित , अर सिन्धु-लहरें हैं उमरडतीं | 
उर-प्रीति पपिहा के सरसती,क्या चन्द्रमा वह जानता १॥कत्र ० 
भाठ फ्रो लखि कमल खिलते, पक्रताक रु हुलसते। , 
निकलेअगिनि रवि-उपलते ? पो क्या दिवाकर जानता? शाक्ू ० 
ऋंतुराज के आगमन से , बन बीच हरियाल्ो बसे। 
फल फूल बृष्षों में लें, नए इश क्या सब जानता १३॥|क० 
आकाश के अवक्रास से ; जग-क्ाज होहिं सुपात्त से । 
रहता पवन भी आशय से , तो 'राम' नम क्यो जानवा?४॥क० 
3» शान्ति) | शान्तिः |! शांन्तः [!! 
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मोहकता है ! इसके उच्चारण तथा श्रवण से ही शरीर 
की सम्पूर्ण नाढ़ियों में आनन्द का संचार होने लगता 
है, 5 | ३० !! ४० !! मारे प्रसलता के हृदय-कमल 
श्रफृछ्ठित हो उठता है, शरीर के सारे हिस्से फड़फड़ा 
उठते हैं। मारे विहलता के रोमांच होने लगता है,आँखों 
से तो परेमाअ वह निकलता है | भाई, सचमुच कोई भी 
ऐसा प्रभावशाली मंत्र न होगा | अरे ! यह मन को 
वश करने: में संगीत से भी चदकर काम करता है; भव-रुज 
से ग्रसित प्राणियों के लिये यह महोषधि है। क्या इसकी 
महिमा का अन्त हो सकता है । भाई कोई मोने या ने 
माने, परन्तु मैं तो अपना अनुभव कद रहा हूँ । मेरे लिये 
तो यह मद्यामंत्र बढ़ा ही उपयोगी हुआ है । 

प्रिय निज्ातुनण | आपको में विश्वास दिलाता 
हूँ कि आपका इससे बढ़ा कल्याण होगा | पहले आप 
इस मंत्र पर श्रद्धा तथा विश्वास कीजिये, फिर इसकी 
सर्वदा के लिये अपना लीजिये, इसे अपना इष्टदेव समझे 
लीजिये, तब देखिये इसका आनन्द ! जब संसारिक तापों 
से चित्त व्याकुल हो उठे, किसी काम में मन न लगे 
. उठता आप हो जाय, अथवा इन्द्रियाँ चचल हो उठे, 
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तब एकान्त में चले जाइये और मधुर स्व॒र से: ख़ब जोर 
से के !3 || 3४-!| इस प्रकार की बार-बार आवाज 
कीजिये। तब आप देखेंगे कि आपका चित्त शांत हो 
जायगा, इन्द्रियाँ स्वाधीन हो जायेगी, आपको बेचैनी 
जाती रहेगी, हृदय प्रफुछ्ठित हो जायगा, भन प्रसन्न हो 
जायगा, आपको शान्ति मिल जांयगी । 
: यदि आप इस भहामंत्र का चल्नते-फिरते, उठते-बैठते, 
सोते-जागते, सदा-सर्चदा चिन्तन किया करें, तब तो कहना 
ही क्‍या है ! थह मन-पिशञाच शीघ्र ही अपने बश में हो 
जायगा, यह तो अ्रविद्या-रजनी में विषयों छा आखेट कभी 
भी नहीं करेगा, वरन्‌ यह अपनी पेशाचिक वृत्ति को छोड़ 
कर साधु बन जायगा और एक आत्मानन्द में विद्दार 
करना ही इसकी दिनचर्या हो जायगी। 

अजी ! यह तो सभी जानते हैं कि कोई भी मंत्र हो, 
वह 3“कार के बिना सिद्ध हो ही नहीं सकता, वह तो 
अपना फल दे ही नहीं सकता ॥ इस 3“कार के बिना तो 
वह सृतक-समान ही है, तभी तो हरए% मंत्र को आदि 
में “कार अवश्यमेव रहता,या लगाया जाता है। क्योंकि | 
इस भारतवर्ष में हिन्द्मात्र के साम्प्रदायिक मंत्रों में यह 
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अ“कार रहता ही हैं,.इसलिये इस 5>कार से किसी भी 
सम्प्रदाय को घृणा था द्वेष नहों हे और न क्री 
हो हो सकता है। , 

जिस एकाक्षर के बिना सभी मंत्र श्राण-रहित शरीर 

के समान अथवा जल से विहीन सरिता के सरिस एवं 
निगंध पुष्प के सदश निकम्मे हो जाते हैं और जिसको 
पाकर शक्तिमान वन बैठते हैं,उसी एकाक्षर 3/करदेव की 
शरण में हम जिज्ञासुओं को क्‍यों न जाना चाहिये ! अर्थात्‌ 
अवध्य जाना चाहिये। अ्रज्णी | यदि वनी-चनायी रसोई 
“मिल जाय, तो चूल्हे-चौक्के के खटपट में कौन पढ़ेगा १ 
सवखन के अनायास हाथ लग जाने पर कौन ऐसा सूर्ख 
दोगा, जो मथानी चलाता फिरेगा ! सच वात,तो, यह 
है हि तवतक ही मनुष्य इधर-उधर ठोकरें खाता फिरता 
है, जपतक हो उसके घर की गड़ी हुईं चिन्तामणि उसे 
थाप्त नहीं हा पाती | वैसे ही जब प्रणव की मदामहिमा 
का पता लग गया, जब चारो पदार्थ का दाता मिल 

गया, तब॑ फिर हमें और मत्रों से क्या प्रयोजन हे ! 

श्रीमान मेरे प्रिय सच्चे स्वरूप | आप जानते हैं कि इस 
डकार में कितनी मात्राएं हैं। अजी | इसमें तो अ,उ,म; 
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ये ही तीन मात्राएं हैं,अर्थात्‌ अकार,उफ़रार और मकार,ये 
तीनों मिलकर एक होते हैं । अब विचार कीजिये कि 
इन अक्षरों के बिना क्या कोई भी नाम या मंत्र बन 
सकते हैं ? और तो जाने दीनिये, केवल एक अकार के 
ही बिना कोई भी वर्ण (अक्षर ) बन न सकेगा | वह 
तो पूरा हो हो न सकेगा; अधूरा ही रह जायगा। 
जब एक अकार के बिना कोई वर्ण ही न बन 
सकेगा, तब शब्द तो बन ही नहीं सकता है,किर शब्द के 
न बनने से, वाक्य कैसे हो सकेंगे, क्‍योंकि शब्दों के 
समूह को ही तो वाक्य कहते. हैं | आप कोई भी वाक्य, 
नाम या मंत्र को ले लीजिये, उसमें शब्दों को ही भरा 
हुआ पायेंगे । अब कहिये, जगत्‌ के हरणएक पदार्थ नाम 
वाले हो तो हैं ? नाम के अभाव से पदार्थों का हि 
अभाव हो गया और चीज़ों के न रहने से संसार ही 
कहाँ रह जाता है १ क्‍यों, वस्तुओं के समुदाय ही को तो 
संसार कहते हैं। नामरूपात्मक पदाये को छोड़कर ओर 
जगत है ही कहाँ ? इस' रीति से वेद, शाख्र, पुराण, 
देवता-देवी, यंत्र-मंत्र,तन्त्र इत्यादि सभी पदार्थ नामात्मक 
“ होने से णुक अकार ही से - सिद्ध होते हैं, अर्थात्‌ इनकी 
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स्थिति तो एक 3? कार की ही सत्ता से वनी है; यदि 
इनमें त्रिमात्रिक 3० कार व्याप्त न रहता, तो ये कमी 
के लापता हो गये होते । . 

मिय सज्नों |! आपने किसी संत-महात्मा अथवा 
विद्वान के सुख से यह सुना होगा, या किसी ग्रन्थ में “ 
ही पढ़ा होगा कि एक परमात्मा की ही सत्ता से यह 
जगत वह है. इस समस्त नामरूप में एक ब्रह्म ही 
. भरा हुआ है। अन्नो ! वही परमात्मा, वहो ब्रह्म यह 
ऊँ कार है | यह 3? कार विघ्ननाशंक गणेश है। गण 
नाम है समूह का; और ईश नाम है, स्वाप्री का। नाम- 
रूपों को समूह जो यह संसार है, उसका जो हो स्वामी, 
उसी का नाम है गणेश । यह चक्रतुएडी #कार ही इस" 
संसार का स्वामी है, नियामर है, ओर शासक है | यह 
गणनायक भक्तों का मनोरथ पूर्ण करता हे,इस लंम्बोदर 
नेतो अखिल विश्व को अपने पेट में रख लिया है । इसीने 
तो छ्वितीया का चन्द्रमा होकर शंर के ललाट को सुशोमित॑ 
किया है, इसीने ऋष्ण होकर त्रिभगी-रूप धारण क्रिया था, 
और श्री कृष्णचन्द्र ने अपनी बंशी के द्वारा 'इसी 
- &/कांर की ध्वनि निकाली ,थी। जब्र उन्होंने मुरली फेंकी 
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थी,तव तो इस उफार की गुजर ने गोपियों के तन-र 
को चुरी लिया था। इस समय तो इन्द्रादि देवताओं की 
भी सुधि-वुधि भूल गयी थी, शेष भी पिहव होकग्कूमने 
लग गये थे, भोलानाथ मस्त होकर बुत करने लग 
गये थे,ऋषि-पुनि तो प्रेम में पागल हो बेदोश ही पड गये 
थे, शारदा की वाणी भी रुक गयी थी | त्रह्मा सत्यलोक 
से दौड़ पड़े थे, विष्णु अपने आपको, अपने ऐश्ब्य को 
भूल पढ़े थे । अदृद !! यह कैसो मध्तानी आवाज है १ 
यह कैसी जादूभरी ध्वनि हे। ४ 
.. अजी ! इसने तो उस ,समत सारे संसार में बड़ी 
चहल-पहल ,मचा' दी थी, सारे विश्व में आनन्द का 
सचार हो उठा था, उस, समय तो मानों जड़ भी ब्रह्म 
नन्‍्द का अनुभव करने लग गये ये । हि 
वेदान्त का कथन है कि जगत्‌ का देह पदार्थ 
एक सबिदानन्द हम में ही कविपत हैं! यहाँ बितने भी 
शुण, आकास्प्रकार या विकार हैं, वे सव नामरूपात्मक 
थदार्थी के ही हैं, न कि सब्चिदानन्द परमात्मा के हैँ । 
संसार के नामरूपात्मक भाग के निकाल देने पर सिवा 
शक सच्चिदानन्दधन के और कोई भी आकार प्रकार, 


€ शरे६ २) 


शुंशु या विक्वार नहीं बचता |. यह नामरूपात्म# 'जगत्‌ 
तीन हिस्सों में बॉदा जा सकता है ; अथात्‌ पहला स्थूल 
जगत, दुमरा स॒ह्म जगत ओर तीवरा कारण जगत्‌ । नेत्रों 
से दिखाई देनेवाले ससार के जितने स्थूल पदार्थ हैं, वे 
सब मिलकर स्थूल जगत्‌ कहलाते हैं ओर जितनी सहम 
रूष्टि हे (जैसे, इन्द्रियाँ प्राण और अन्तःकरण), वह सूक्ष्म 
जगत्‌ कही जाती है तथा माया को कारणजगत कहते 
हैं। स्थूल जगत्‌ में व्यापी चेतन्यदेव, स्थूत्न जगत्‌ के 
सहित विराट नाम से कहा जाता है, और स्द्म जगत्‌ 
में रहनेवाला परमात्म। सक््म जगत्‌ के सहित हिरण्य- 
गर्भ कहलाता है तथा कारण जगत्‌ में रहने से वही 
अहेश्व॒र अन्तर्यामी की संज्ञा में आ जाता है । 

जिस प्रकार आत्मा एक ही स्थूल शरीर में रहकर 
शरीर का अभिमानी होने से विश्व, सच्म शरीर में अभि” 
मान करने से तेजल और कारण शरीर या अविदा में 
इस प्रकार, अभिमसान करने से कि में अज्ञानी हूँ प्राज् 
कहलाता है; उसी अकार एक ही ईव्वर स्थूलादि-जगत्‌ का 
अभिमानी बनने से विराठादि नामोंवाला हो जाता हे। 

प्रिय पाठक-हन्द्र ! आप कहते होंगे क्रि-आपने. तो 
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प्रशव का अकरण उठाया था, ओकारोपासना की 
महत्ता का वर्णन झुरू किया था, बीच ही में यह क्यों 
गदबड़ी मचाने लगे ! कहाँ तो ऑकारदेव की सुन्दर 
व्याख्या हो रही थी, कहाँ अब तीन जगत्‌ तथा उनके 
अभिमानियों का वर्णन होने लगा। अजी ! यह तो 
अप्रासंगिक वक्त॒ता है। इसमें श्रोतागण को संतोष कैसे 
मिलेगा। प्रिय श्रोतागण | आप घभड़ाइये ' नहों, यह 
झाप्रासंगिक तथा अमात्मक व्याख्यान नहीं है, अपित में 
तो यह सब प्रणव का ही बर्णन कर रहा हूँ | यदि आप 
कहँ कि यह कैसे * तो इसलिये कि जिस जगत में स्थूल, 
सहक_्ष्म और कारण, ये तीनों जगत्‌ एक दी त्रक्ष में कव्पित 
हैं, जैसे--अ> उ मर है। जिस प्रकार स्थूल, उस 
और कारण, ये तीनों जगत एक ही ब्रह्म में करिपत हैं 
उसी प्रकार अकार, उकार और मकर, तीन वर्ण या अचर 
भी उसी एक ब्रह्म में कल्पित हैं। जैसे उन तीनों 
जगत में ब्रह्म व्यापक है, वैसे दी इन मात्राओं में र्भ 
ब्रह्म व्याप्त दे। जैसे वे तीनों जगत मिलकर एक ससार 
था अह्माण्ड कहलाते हैं, वैसे ही अकारादि मात्राओं के 
मिलाप को ही दे” कहते शै। वहाँ स्‍्थूल और कारए 


ही. 5 हक 
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संप्तार के बीच में सृक्ष्प संसार है, तो यहाँ भी अकार 
और मकर के बीच में उकार है| वहाँ स्थूलादि तीनों 
उपाधियों की मायामय और मिथ्या समझकर छोड़ देने पर 
ईव्वर की विराटादिसंज्ञायें मिट्कर केवल एक ब्रह्म ही बच 
रहता है, तो यहाँ भी अकारादि सात्राओं को सिध्या-+ 
कल्पित--जानकर उनका त्याग कर देने पर एक अमात्र' 


' ही शेष रह जाता है | ऐसे ही जीव की भी दशा समझ 
- लेनी चाहिये, अर्थात उसके भी स्थूलादि शरीरों को मिथ्या 


समझ लेने पर उसकी विद्वादि संज्ञायें सिटकर केवल 
शक साक्षी--तुरीय--ही बच रहता है। अब विचार 
करके देखें तो ईश्वर का बचा हुआ जो बह्न है ओर 
उंगकार का बचा हुआ जो अमात्र है, तथा जीव का शेष 
जो साक्षी--क्ूटस्थ-- है वे सब एक ही हैं इनमें रंच 
भी अंतर नहीं है, अर्थात्‌ यों समझ्रिये कि वें सब नाम 
एक ही सचिदानन्दवन के ( स्थूलादि तीन जगत्‌, अका- 
रादि तीन मात्राएँ और स्थूलादि तीन शरीर-रूप 


' उपाधियों के कारण ) रख दिये गये हैं । 


मेरे प्रिय आत्मन ! ईइ्वर,, जीव, जगत्‌ और 3५ 
भो परस्पर पर्यायवाची ऋब्द हैं, अर्थात्‌ ये आपस में.एक 
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दूमरे से मिन्न नहीं है । इसी रीति से आप स्थूल जगत 
कहिये अथवा इसीको जाग्रत अवला या श्रकार कह 
टालिये, कोई भी अन्तर-नहीं पड़ने का । इसी प्रकार 
आप सूक््म जगत्‌ को स्पप्नावस्था या मानसिक सृष्टि 
कह सकते हैं,अथवा इसको उक्ार कहने में भी कोई 
हानि न होगी | फिर कारण जगत्‌ को आप भ्रसन्नता के 
साथ सुपुप्ति अवस्था या मकार मात्रा कह सकते है । 

* अजी | अभी तक तो इस पूर्व के विवेचन से उपाधि 
का बाघ करके बचे हुए चेतनों की एकता की गयी तथा 
उन उपाधियों की एकता का और पारस्परिक अभेद भाव 
का वर्णन किया गया । अब आपको उन उपाधियों के 
अपिमानियों में भी परस्पर अभिन्नता ही समझनी 
होगी | क्पोंकि विराट और विश्व, ये दोनों ही स्थूल 
के अभिमानी हैं, इसलिये इन दोनों में स्वरूप से कुछ भी 
अन्तर नहीं है। अंतर सिर्फ़ समष्टि और व्यष्टि का हे। 

फक्रिसी भी पदार्थ के समूचे रूप को समष्टि और उसी 
के किसी एक अंश की व्यष्टि कहते हैं। विराट तो जगत्‌ 
के समएत पदार्थी को अप्रना रूप मानता है ओर विश्व 
केयल् एक शरीर को ही, इसी प्रकार . हिरण्यगर्भ और 


( रस. 


तैजस भी एक ही हैं, क्योंकि ये दोनों स्रक्ष्म रृष्टि के 
अभिमानी हैं; इन दोनों में भी भेद केवल समष्टि ओर 
व्यष्टि का ही है | फिर अन्तर्यामी और प्राज्ञ, ये दोनों 
तो कारण से ही वद्ध हैं, इनमें भी अंतर केवल समष्टि 
ओर व्यष्टि का ही समझना चाहिये अर्थात्‌ अन्तर्यामी 
तो जगत की कारण-रूपा महामाया का प्रेरक है और 
ग्राज्ञ उस माया का एक अंशमात्र अविद्या के ही 
. चशोभूत है । 

जिस प्रकार कोई पुरुष थोड़ी-सी ज़मीन का मालिक 
हो जाने से' ज़मींदार कहलाने लगता है,, फिर जब 
उठ्ती को दज़ार-पॉच सो बीघे ज़मीन मिल जाती 
है, तब वह बाबू हो जाता है। छुनः जब वही पुरुष 
बहुत से ज़िलों का स्वदन्त्र राज पा जाता है, तो लोग 
उसे राजा कहने लगते हैं, ओर जब चह पृथिवी भर का 
ध्ववन्त्र मालिक वन बैठता है, तब तो बह चक्रवर्ती 
राजा कहा जाता है | उसका बड़ा भारी अधिकार हो 
जाता है, उसके आधीन बाबू, राजा, साहु, सेठ सभी हो 
जाते हैं | उसकी हुकूमत सारी दुनियाँ में चलती है, वह 
संसार पर स्वतन्त्र शासन. करता है, उसे लोग एक: 
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दूसरा ईब्वर ही मानने लगते हैँ। अब वाचक-हन्द यह 
चतलाव कक जब्र उस पुरुष के पास कुछ भी ज़मीन' नहीं 
रहती तब उसका शरीर क्या दूसरा रहता है, भौर जब वह 
ज़्मीदार, वाबू, आदि होता जाता है, तव क्‍या वह 
बदलता जाता है? उसके रूप में क्‍या अन्तर पढ़ता - 
जाता है ! 
की नहीं, बद पुरुष तो वही रहता है, प्तिर्फ उसकी 
ख्याति और संज्ञा में अन्तर पढ़ता जाता है । उनका 
बाबू आदि कहलाना, तथा दुनियाँ पर विशेष हुकूमत 
चलाना इत्यादि बातें तो ज़र्मीन-रूपी उपांधि के कारण 
हो जाती हैं | यदि उसकी सम्पूर्ण पृथिवी न छीन ली 
जाय, तो वह वेचारा. फिर ज्यों-का-त्यों रूयाति तथा 
संज्ञा से हीन हो जायगा | 

प्रिय पाठक गण | ठीक यही दशा उस अविकार्र 
चैतन्य की भी है। वह अविनाशी देव प्रिथ्या उपाधियें 
के करिपत सम्बन्ध से नाना नाम और अधिकार वाल 
प्रतीत हो रहा है। वह परमात्मा 3 कौर के अकारादि 
मात्राओं के सहित अकारादि कहलाता है ओर जब ये 
अकारादि वर्ण परस्पर मिलकर कार के रूप में हो जाते हैं, 
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तव वह. 3४ कहलाने लगता है। जिस काल में उपासक 
पुरुष इन अकारादि मात्राओं को मिथ्या समझ लेता 
है, उसी काल में वह अमात्र हो जाता है | इसी श्रकार 
जाग्रतादि अवस्थाओं के सम्पन्ध से तो वह विश्वादि 
कहलाता है, ओर तीनों अवस्थाओं की अपेक्षा उसीको 
जीव कहा जाता है। पुनः जब तीनों अवस्थाओं को कल्पित 
समझकर त्याग दिया जाता हैं, तब एड ही कृटठस्थात्मा 
बच जाता हैं | 

इस ग्र्रार स्थूलादि तीन जगत्‌ के कारण से ही वह 
परमेत्वर विराटादि नामों के चक्कर में फेस जाता है और 
जब वह तीनों जगत्‌ को इकहा करके ब्रह्माण्ड के रूप से 
नाता जोड़ देता है, तब्र तो इब्चर-संज्ञा के घेरे में आा 
जाता है; फिर तीनों जगत्‌ की मिथ्या समझ लेने पर 
तो उसका कल्पित सम्बन्ध छूठ जाता हे और वह केवल 
एक ब्रह्मरूप से दी रह जाता है 

जब सुमुश्तु पुरुष पूर्वोक्त रीति से “कार के स्वरूप 
को भली-भाँति जान लेता है ओर अपनी आत्मा को. 
अपने स्वरूप को >'कार-रूप ही समकने लगता है तथा 
कार को इच्चर-रूप जानता है, तब तो वह उकारोपा- 

२० 
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सना के द्वारा, उसके उच्चारण, स्मरण एवं चिन्तन के 
द्वारा अपने को ईश्वर समभने लगता है, और जब वह 
शरीर छोड़ता है, तब तत्पद के वाच्यार्थ 3“कार-स्परूप 
ईश्वर ही बन जाता है, अर्थात्‌ उसे इंश्वरता ग्राप्त हो 
जाती है । उस समय वह जगत्‌ की सृष्टि, स्थिति और 
प्रलय का कर्ता वन जाता है। तब तो वह जीवों पर 
अनुग्रह का कता, अन्तर्यामी, सर्वज्ञ तथा अववारधारी 
इत्यादि होने लगता है । 
जब उपासक “कारोपासना द्वारा इस अकार का 
चिन्तन करता है कि में अंकार-सम्बन्धी विश्व या 
विराट नहीं हूँ, उकारवाले तेजस और हिरण्य-गर्भ से 
मेरा छुछ प्रयोजन नहीं है; मकार के स्वरूप प्राज्ञ और 
अन्तर्यामी से मैं पृथक है अणशव का बारय जीव या 
सगुण ईश्वर भी मेँ नहीं हूँ; बल्कि मैं मात्राओं से परे 
प्रणव, का लक्ष्या्थ अमात्र चेतन हूँ, मुझको ही आत्मा 
या अहम कहते हैं। वास्तव में मुझ संज्ञाहीन को आत्मा 
ब्रह्म, अमात्र आदि भी कहते नहीं बनता । मैं तो तुरी- 
थातीत, मन और वाणी से परे, व्यक्त-अव्यक्त 
अलग, दैत-अद्वैत से बिल्कुल दर है और मैं शल्य-अशल्त 
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से भी नितान्त भिन्न हूँ | मुझमें न सुख है, न दुख: न 
पुए्य है, न पाप; न तो जाति है और न वर्ण । आश्रम 
तथा आश्रमों के आचार से में एकदम निराला हूँ। 
मोह, शोक तथा मद और मात्सय्य तो मुझे छ भी नहीं 
सकते | मैं पॉच कोश, पॉच आण और तीन शरीर-से 
पृथक, अन्त, अखण्ड, निरवच्छिन्ष और शिव हूँ 
इस अकार की उपासना करते-करते जब उपासक 
3रुप माया तथा माया-जनित अखिल प्रपश्च को भूल 
जाता है, इसको निहायत अ्रम का पतला समझ लेता 
है; जब उसका अनात्मिक अभ्यास अच्छी तरह नह ह्दो 
जाता है, तब वह अपने पूर्ण रूप का अजुभव करने लगता 
है, शान्ति तथा आनन्द की मूर्ति चच बैठता है.। तब तो 
चह 3“कार का स्मरण भी नहीं करता । उसका अन्‍न्तः- 
फरण संकटप-विकल्प से रहित हो जाता है। उसकी अनि- 
. बंचनीय सिति हो जाती है। उसकी अबखा का वर्णन 
लेख तथा वाणी द्वारा करना सर्वथा असम्भव है| चहाँ 
लेखनी रुक जाती है, वाणी बन्द हो जाती है और बुद्धि 
जवाब दे देती है। 
- भेरे प्रिय आत्मन ! समझते , न । यही. है प्रणव की 


€ श्च्षर है 


सच्ची उपासना, यही है देदान्त का रहस्य । इसीको परम 
परुषाथ या मुक्ति कहते हैं, यही नर-तन पाने का बाख 
विक लाभ है | 

यो तो प्रणव की अक्वाशादि एक-एक मात्राओं की 
उपासनाओं से भी, अर्थात्‌ उनको ही अपना स्वरूप सम- 
भने से उन भात्राओं के सम्बन्धी पिराट आदि देवों से 
एकता तो हो ही जाती है, उपासक उनके स्वरूपों फो 
प्राप्त हीं हो जाता है, परन्तु उससे दुःख की अत्यन्त 
निह्वत्ति तो होती ही नहीं, क्योंकि वे उपासनाएँ पारि- 
ौव्छिल की हैं । मला परिच्छन्न से अपरिच्छिन्न की आरप्ति 


किस अकार हो सकती है १ े 
ऐ युुश्ुओ ! तुम अखण्ड हो, अतएब तुम्हें अपने 


अखणड स्वरूप की प्राप्ति करनी होगी, तुम्हें आत्यन्तिक 
सुख ग्राप्त करना होगा, तुम्हे सुक्ति किसीसे उधार या 
मोल नहीं लेनी होगी | तुम्हें दर-दर ठोकरे खानी नहीं 
पड़ेंगी । अजी ! तुम्हें तो प्रभाव के आश्रय से मुक्त होना 
होगा, ऋतकृत्य होना पड़ेगा । 

पुणाणों में लिखा है कि भोला ने प्रणवरूप पनुप 
से ही त्रिपुरायुर का वध किया था| - अजी ! उन्होंने 


€ श्ट६ ») 


तो उत दैत्य की तीनों पुरियोँ जला डाली थीं। 

ऐ धुमुत्त महेश ! तुम्हें भो ३*कार के ही सहारे अहं- 
कार-रूप त्रिषुरासुर की स्थूल, सक्ष्म और कारण, इन शरीर 
या जगत्‌-रूप पुरियों को नष्ट (मिथ्या) करना होगा, और 
उनके निवासी जो विश्व, तेमस ओर भाज्ञ अथवा विराट, 
हिरण्यगर्भ तथा अन्‍्तर्याम्री-रूप जो देत्य की भज्नाएं हैं, 
उनकी सार मगाना होगा । फिर त्रिपुर-सहायक रागहेष, 
छल्तन, कपट, पाखण्ड, दग्ध आदि असुरों का संहार कर 
देना होगा । इनके नाश करने में सत्य, अहिंसा, सोच, 
संतोष, विवेक, शस, दम, विचार आदि ढठेववा ठुम्हारे 
सहायक्ष होंगे। इसके बाद अहंकार-रूप त्रिपुरासुर को भी 
अखरड ब्रह्मकार-इत्ति के एक ही बाण से भस्मीभृत कर 
देना होगा । फिर तो कहना ही क्या है ? इसके बाद 
तुम्द्ारा निष्कृंटक राज्य हो जायगा और तुम ज्ञाननाणेश 
तथा बैराग्य कार्तिक और पूर्ण शान्ति-रूप हेमवती के 
साथ अद्वितानन्द के सिंहासन पर सुशोमित होओगे | 

3० शान्ति) ! शान्ति: !! शान्तिः ![! 
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( १४० ) 
चेतन का नानात्व 


जैसे साधु पुरुष भी तस्करों के साथ पड़कर 
चोर कहलाने लगता है; अथवा जैसे देवयोग से कोई 
ओजिय बाह्मण कलाल की दूकांन पर जा बैठे, तो लोग 
उसे मद्यपी समभने लगेंगे; या जैसे किसी जिते 
ज्द्रिय पुरुष को भी वेश्या के पलेंग पर वेठा हुआ देख 
कर दुनिया उसे वेश्यागामी ही समझती है; वेसे ही 
एक ही निष्किय, शुद्ध चेतन अंतःकरणादि उपाधियों के 
सह से प्रमाता आदि कहलाने लगता है| जेसे एक ही 
जीव, जाग्रत, स्वप्न और सुषुरि, इन अवश्थाओं के सम्बन्ध 
से क्रमशः विश्व, तेजस तथा ग्राज्ञ कहलाने लगता 
है, अथवा जेसे आ्राक्मणादि वर्णों के शरीर में पढ़कर 
आत्मा आाह्मणादि-रूप से प्रतीत होने लगता है, वेसे ही 
एक ही निरदोषी चेतन्यदेव अन्तःकरणा दि के घेरे में पड़कर 
प्रमाता आदि के रूप में हो गया है । 

सृष्टि के पहले परकृति ब्रह्म में वेसे ही अभिन्न रूप 
से छिपी रहती है, जेसे निस्पन्द अवस्था में वायु आक्राश 
से मिल-जुलकर, एकता करके रहती है। फिर वह अर्ृर्ति 


( 2१५१ ) 


यूव॑ कल्प के प्राणियों को उनके कर्मो! का फल्न देने के 
लिये स्वाभाविक ही कुछ स्थूत्न रूप में वैसे ही व्यक्त हो 
जाती है। जेसे वायु का संचार आकाश में अपने-आप 
होने लगता है । पुनः वह त्रिगुणात्मिका प्रकृति अपने 
तमोगुण भाग से आकाशादि पंचभ्तों के रूप में हो 
जाती है, फिर उन तमोगुणग्रधान भूतों से नामरूपात्मक 
स्थूल जगत्‌ रच देती है, अथवा वह जगत्‌ के रूप में 
- स्वयं हो जाती है। चूंकि इस नामरूपात्मक विश्व को 
प्रकृति एक ब्रह्म में हो रच देती है, इसलिये बह ब्रह्म 
जगत्‌ के हरएक नाम-रूप में वैसे ही व्याप्त है, जेसे सप्रुद्र 
के अन्दर बने हुए तरंग ओर बुद॒घुदों में एक जल भरा 
रहता है। वस, इन नाम रूपात्मक पदार्थों में पड़ा हुआ 
चही चेतन्य ब्रह्म तो इनके सम्बन्ध से, साथ से, प्रमेय 
चेतन! कहलाता हे। 

जब वही त्रिगुणात्मिका प्रकृति अपने सतोशुणी 
हिस्से को अंतःकरण के रूप में कर देती है अथवा वह 
अपने सतोगुण भाग से स्वतः अंतःकरण के रूप में हो 
ज्ञाती है, तब तो मानो वह आत्मा--ब्रह्म--को फेसाने 
के लिये कपटठ का कलेवर ही वना लेती छै; बेस, उसी 


( १५२ ) 


अ ताकरण में पड़ा हुआ आत्मा तो अ्रमाता वेतन कह- 
लाता है | यह ग्रमाता प्रकृति भगवती के अंतःकरण- 
रूपी गीद में वैठा हुआ कहंत्व-भोक्तत्वादि रूप अनेक रंगों 
से युक्त हृत्ति-अंचल की ओढ़कर उसमें बिल्कुल छुफ-छिप 
जाता है । 

, जैसे खच्छ जल के ऊपर जब जचनिका आच्छादित 
हो जाती है, तव तो वहाँ जल दिखाई ही नहीं देता, 
बरन्‌ देवल जयनिका ही जबनिका दीख पड़ती है। 
वैसे ही वह अविकारी आत्मा अन्तःकरण की कह त्व- 
भोक्तत्वादि उत्तियों से ढका हुआ कर्ता-भोक्ता आदि के 
रूप में दिखाई देने लगता है। अथवा जेसे नाव्य श॒ह में 
किसी पुरुष को दूसरे रूप में दिखलाने के लिये एक 
दूसरी पोशाक पहना दी जाती है, तब तो चह अपनी 
असलो सरत में न दीख कर एक दूसरे ही रूप में दिख- 
लायी देने लगता है, और फिर वह लगता है ,उस पोशाक 
के अनुरूप काम करने | वेसे ही इस संसार रूपी नाव्य- 
गृह में जय माया-नटदी इस आत्मा का अन्ताकरण की 
पोशाक प्रहना देती है, तथ तो इसका ।निविकारी शुद्ध 
स्वरूप छिपक्र यह प्रमाता, चिदाभास या. जीवरूप से 


( श३ ) 


प्रतीत होने लगता हे और फिर अन्त/करणरूप पोशाक 
के अजुकूल कद त्व-भोक्तत्रादि का तमाशा भी करने 
लगता है । 

पुन; माया--प्रकृति--अत्येक थभूर्तों के सतोशुण 
से एक एक ज्ानेन्द्रियाँ बनाती है, जले आक्राश से श्रोत्र, 
वायु से तचा, अग्नि से नेत्र, जल से रसना ओर 
एथियी से प्राण | जिस प्रकार क्रिसी नगर से बाहर 
निकलने के लिये भिन्न-भिन्न आकार थाले पॉच मार्ग 
बने हों, जिनके हारा निकल कर शत्रुओं को वश में 
किया जा सके । वेसे ही यह साया शरीर-नगर के अन्तः- 
करणरूपी महल से निकलने के लिये पॉच ज्ञानेन्द्रियों के 
मार्ग तैयार कर ढंती हे । 

अजी; यह माया तो बढ़ी जालसाजी करती है। 
इसने ता अपनी मायिक रचना में मय दानव का भी 
तिरस्कार कर डाला है। यह नाना रूपों के धारण 
करने में ऐसी चतुर हैं कि इन इन्द्रियों के रूप में 
भी स्वयं ही हो जाती है। फिर तो यह अपनी दृत्ति 
के हाथों में प्रमाता की रोशनी को लेकर शब्द, स्पशे, 
रूप, रस ओर गंध पर अधिकार जमाने के लिये, प्रमाता 


( श५४ ) 


के इन चोरों को पहचानने के लिये अन्तःकरण के महल 
से इन्द्रिय मार्ग द्वारा वारी.बारी से निकला करती है। 
क्योंकि विषय ( अमेय ) का ज्ञान इन्द्रियों द्वारा ही होता 
है, अतः इन्द्रियों को प्रमाण कहते हैं | 

पनः यदि थोडा विचार करके देखा जाय, तो अन्तः- 
करण की हृत्ति ही भ्रमाण है, क्योंकि जब तक वह हृत्ति 
इन्द्रियों द्वारा विषयों तक नहीं जायगी, तब तक तो विषयों 
का ज्ञान हो ही नहीं सकेगा । और वह वृत्ति भी प्रमाता 
चेतन से वैसे ही व्याप्त रहती है, जेसे अग्नि से तपाये हुए 
लोहे में अग्नि । क्योंकि वह इत्ति इन्द्रियों-दारा निकलकर 
ही किसी पदार्थ को प्रमाणित करती है। उसके यथार्थ 
खरूप का ज्ञान करा देती है, इसलिये वह हृत्ति जब 
अन्तःकरण से निकलकर इन्द्रिय-मार्गों में आ जाती है, 
अथवा इन्द्रिय-मार्ग से होकर निकलती है, तब प्रमाण 
कही जाती है, और उस समय इत्ति का व्याप्त चेतन-- 
प्रमाण चेतन कहलाता है। 

दो उपाधियों के एक जगह होते ही, उनके आपस में 
मिलते ही, उनकी व्याप्त वस्तु एक ही हो जाती है। जेपे, 
घड़े को किसी घर में रख देने पर उस घड़े का आकाश ' 


( १०५ ) 


घर के आकाश से भिन्न नहीं रह जाता, अपितु दोनों 
आकाश ( घटाकाश और मठाकाश ) एक ही हो जाते 
हैं। कारण यह कि. आकाश में तो कोई भेद रहता नहीं, 
भ्रेद तो घठ तथा सठ-रूप उपाधियों का किया हुआ रहता 
है। इसलिये घट और मठ उपाधियों के एक होते ही 
घटाकाश ओर मठाकाश का पारस्परिक भेद मिट जाता है। 
अथवा जैसे एक ही सये का प्रतिविम्थ जल से परिपूर्ण 
दो घड़ों में पड़ने से दो माछूम होता है, परन्तु दोनों 
घड़ों के जलों को किसी एक बड़े पात्र में रखते ही वे 
सर्य-प्रतिविम्ध भी एक ही हो जाते हैं| वैसे ही जब अंतः- 
करण की बृत्ति नेत्रादि इन्द्रियों हारा निकलकर किसी 
पदार्थ से जा मिलती हे, तब तो वह उस पदार्थ से मिलकर 
बिलकुल एक हो जाती है | वह तो उस वस्त के आकार की 
हो हो जाती है। उप्त वृत्ति और पदार्थ ( विषय ) के एक 
होते ही बृचि का प्रमाण चेतन और विषय का प्रमेय 
चेतन, ये दोनों एक होकर '्रमा चेतन या श्रमिति चेतना 
कहलाने लगते हैं | अर्थात, उस समय चेतन की प्रमेंय 
चेतन ओर प्रमाण चेतन ये दोनों संज्ञाएं मिट्कर केवल 
प्रभा चेतन दच रहता है। 


( £#५६ ) 


प्रिय वाचक-हन्द्र ! पूर्वोक्त अकार से एक ही अद्ठि. 
तीय चेतन, विषय, अन्तःकरण ( बुद्धि ), इच्द्रिय तथा 
विषयों की एकता, इन चार उपाधियों के कारण, अर्थात्‌ 
इन उपाधियों में पढ़कर, क्रमशः प्रमेय चेतन, विषय चेतन, 
प्रमाता चेतन, अ्माण चेतन और ग्रमा चेतन या ग्रमिति 
चेतन, इन चार नामों वाला हो जाता है | न्‍ 

चूंकि एक साया ने ही इन चार उपाधियों का रूप 
धारण किया है, इसलिये ये उपाधियों माया से भिन्न 
नहीं है, बल्कि माया से वैसे ही भभिन्र हैं, जैसे म्रिद्टी से 
बने हुए पात्र मिट्टीरूप ही होते हैं। फिर चूड्ठि शक्ति 
शक्तिमान्‌ से प्ृथक्‌ नहीं होती, इसलिये वह माया 
ब्रह्म की शक्ति होने से ब्रह्म से अलग नहीं हैं, अपितु 
ब्रह्मरूप ही है। इस प्रकार की युक्ति से या विचार से 
जब सम्पूर्ण उपाधियों एक अह्मरूप ही हो जाती हैं, तब 
तो उन उपाधियों के किये हुए चेतन के चारों भेद नष्ट 
होकर एक अविकारी शुद्ध चेतन ही वच रहता है | 

अजी | अब जीवत्व कहाँ रह गया ? अब तो कर्ता, 
कम और क्रिया भी नहीं रह गयी । जाता, ज्ञान तथा 
ज्ञेय का भी एकदम अभाव हो गया । अब भोक्ता, भोग्य 


( श५७छ ) 
ओर भोक्तत्व भी लापता हो गये !- अब तो--- 


संचित रहे कछ भी नहीं सब ज्ञान से दग्धित हुए | 
भू ही रहा केवल, मुझे अब पाप'छुएय नहीं छुए। 
में आतमा आनन्द हूँ, आनन्द हूँ, आनन्द हूँ। 
निहंद हूँ, निहंद्र हूँ, निह्ंद हैँ, निहद हूँ ॥१॥ 
सब भूत का अवकाश हूँ, अवकाश हूँ, अवकाश हूँ। 
प्रकाश हूँ, परकाश हूँ, परकाश हूँ, परकाश हैँ । 
नेगण,निरज्न, मुक्त,श्ाश्वत, निविकार, अचित्य हूँ | 
में सत्य हैँ, में सत्य हूँ, में सत्य हैँ, मैं सत्य हैँ ॥२॥ 


किसी भी अज्ञात वस्त को जानने के लिये जब बुद्धि 
उपाधिवाला प्रमाता चेतन उत्सुक हो जाता है, तव वह 
मन तथा ज्ञानेन्द्रिय उपाधिवाले प्रमाण के द्वारा उस 
चस्त का ज्ञान कर ही लेता है; इसलिये प्रमाता विज्ञानसय 

' और -प्रमाण मनोमय कहलाता है। जब प्रमाण चेतन 
अन्तःकरण की दत्ति ..के सहित किसी पदार्थ पर 
पहुँचकर उस पदाथ से मिलजुल करके उसके आकार का 
हो जाता है, तब उसी समय घमाता उस पदाथ का ज्ञान 

“ करता है। अतणव उप्त समय अमाता ज्ञाता ओर प्रमाण 


( श्यू८द ) 


ज्ञान तथा उस>पदार्थ का चेतन ज्ञेय हो जाता है। इस 
प्रकार एक ही चेतन उपाधि की वजह से ज्ञाता, ज्ञान 
आर ज्ञेय भी स्वयं ही हो जाता है । 

मेरे प्रिय आत्मन्‌ ! यह तो आप जानते ही होंगे 
कि किसी भी कमे का आरम्भ बस्त के ज्ञान हो जाने पर 
ही होता हे।अजी ! जबतक किसी विपय का ज्ञान 
अच्छी प्रकार नहीं हो जायगा, तवतक हम उप्तकी आए 
था निवृत्तिनिमितत किसी कर्म में तत्पर कैसे होंगे ? उद्योग 
या प्रयत्न ही क्‍्योंकर करेंगे ! इस नियम से शक्षेय चस्त 
यदि अनुकूल रहती है, तो उसकी प्रापिनिमित्त और जब 
प्रतिकूत्त होती है, तब तो उसके दूर अथवा नाश करने 
के लिये या उससे स्वयं हटने के लिये यह जीव प्रयत्न में 
संग जाता है । 

जैसे संसारी जीव पहले स्वर्ग,स्री, पृत्र ओर धनादि 
के अच्छेपन (सुखद) का ज्ञान प्राप्त करके फिर उनकी 
प्राप्तिनिमित्त यज्ञ, दानादि कर्मों में तत्पर हो जाते है, 
वैसे ही सुम्ुभु जीव भी पहले ग्रपंच के मिथ्यात्व तथा 
त्रह्म पी सत्यता का विवेक करके ही, कारण (अज्ञान) 
के सहित प्रपंच .की निश्वत्ति और अल्मआप्ति के लिए 


ड़ 


६ श"णए६ ) 


श्रवणादि साधनों में लग जाते हैं ! 

अजी | थोड़ा ध्यांन तो दोजिये | जो प्रमाता वरत- 
ज्ञान के पहले ज्ञाता में हुआ था, वही अब कम के. 
प्रारम्भ होते ही कर्ता वचन बैठता है, और जो प्रमाण 
ज्ञान के रूप में हुआ था, वह तो कारण; तथा जो ग्रमेय 
ज्ेय बना था, वही अब क्रिया के रूप में हो जाता हे | 
इस रीति से एक ही चेतन्यदेव कर्ता, करण तथा क्रिया 


- के रूप में भी हो जाया करता है । 


फिर देखिये न ! जन्म विषय की भ्राप्ति हो जाती |हे, 
अर्थात्‌ जीव को जब अपने कम का, उद्योग का फल्च आ 
मिलता है, तव तो जीव को बड़ा ही सुख होता है । उस 
सुखोपभोग के -समय तो वह ग्रमाता भोक्ता, प्रमाण 
भोक्तत्व (भोक्तापन) और प्रमेय भोग्य चन जाता है । इस 
प्रकार एक ही शुद्ध चेतन उपाधियों के कारण वेसे ही 
अपना रूप बदलता रहता है, जैसे गिरगिट (एक तियेग 
जन्तु) अपना रंग बदला करता हे । 
“प्रिय पाठकगण ! चूंकि पूवोक्त रीति से एक ही 
चेतन द्रष्टा, द्शन और दृब्य; ज्ञाता, ज्ञांन तथा ज्षेय; कर्ता 
क्रिया और करण तथा भोक्ता, भोग्य ओर भोक्तापन 


£ १६० ) 


श्त्पादि के रूप में स्वयं होता रहता है, इसलिये सब कुछ 
चेतन्यमात्र है। क्योंकि जगत इन पूर्वोक्त त्रिपुटियों से 
भिन्न नहीं है, इसलिये भी यह चैदन्यरूप ही है । 

अजी | सच पूछिये,वो इन त्रिप्ुटियों की व्यवस्थाएँ 
तो अज्ञान-निद्रा ही में होती रहतो हैं। मला,अपरिणामी 
देव को परिशामी वना देने में कौन समर्थ है ? यह सब 
तमाशा तो माया के द्वारा मिथ्या ही होता रहता है। 
क्या आप यह नहीं जानते कि स्वप्न का द्रष्टा जाग्रत्‌ के द्रष्ट। 
से नितान्त भिन्न होता है ? वह तो अवीतिमात्र कूठा दी 
होता है। स॒म्त के दर्शन तथा दृश्य भी तो अवास्तविक 
ही होते हैं । इतना ही नहीं, वहाँ के वो ज्ञाता, ज्ञान और, 
ज्ञेय भी मिथ्या ही होते हैं। नींद के दृठते हो वहाँ के 
भोक्ता, भोग्य तथा मोक्तापन भी नहीं दिखाई देते | 

अजी [ घूफि जाग्रत्‌ अवस्था के उदय होते ही उप्त 
स्वम्म के कोई भी पदार्थ नहीं रह जाते, अतएवं ये सब 
मिथ्या सममे नाते हैं। बेसे ही जाग्रत्‌ अवस्था की त्रिपएु- 
टियाँ, पस्तुएँ भी,तन्चज्ञान न हो जाने पर बिल्कुल कूंठी हो 
जाती हैं; अतः ये भी दिखाऊमात्र दकोसला ही हैं, यथोर्थ ही 
हैं वास्तव में तो एक ही तत्व अपने आपमें स्थित है । 


€ शृ६१ ) 


- अजी.! उसको एक भी हम कैसे कहें ! उसको एक 
कहने का साहस होगा किसको १ भला यह हो बतहूये कि 
उस एक का अलज्ुभव करेगा कौन ? यदि उसका अनुभव 
करनेवाला, भी कहीं से ' टपक पढ़ा, तव तो ,खूब बना [ 
अब उसकी एक्रता रह ही कहों गयी १ क्योंकि अब तो 
एक अनुभव करनेवाला और दुसरा अलुभाव्य--अनुभव 
करने योग्य--ये दो हो गये । इसलिये, भाई ! 'वह मह्ष 
अद्देत है! ऐसा कहने द्वी से दंत खड़ा हो जाता हे, 
क्योंकि अत का बिना अनुसव किये ही ऐसा कीई 
कहेगा कैसे ! ओर जब अनभव करनेवाला हो गया, 
पूर्वोक्त प्रकार से अद्वेत रह ही कहाँ जाता है ? अद्वेत 
को अनभवगम्य, कहने में एक और भी दोष आ उपस्थित 
होता है 

यदि ब्रह्म किसी के अनभव में आगया, तब 
तो उसकी चेतना ही जातो रही | उसको तो जड़ बना 
दिया गया, क्योंकि अनुभव में आनेवाली चीज़ जढ़ 
होती है । इस नियम से ज़ब ब्रह्म जड़ हो गया, तब तो 
वह नामरूपात्मक, उत्पत्तिवाला तथा देश, काल,और 
जुरतु से सीमित हो गया; क्योंकि जड़ चीज़ें इसी प्रकार 


११ 
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की होता हैं ! फिर चूँ कि ऐसी वस्तुयें तो मिथ्या, नश्वर 
तथा दुःखरूप होती हैं, अतणव ब्रह्म भी विनाशी तथा' 
दुःख का स्वरूप ही हो गया। अब ऐसे अ्क्म की क्या 
. ज़रूरत रह गयी। इसकी उपासना से, भ्राप्ति से क्या 
फायदा £ जीव तो स्वयं ही जड़, विनाशी एवं इ/खमय 
है, फिर ऐसे ही अपने सरीखे ही पदार्थ का भजन करके 
और भी हुःखी बन बैठे ? और भी अधिक दत्यु-पाश में 
फँसे ? आग लगे ऐसी उपासना में ! ु 
अब कहिये महाशय ! आपके अनुभव ने, आपके 
अद्वौत के स्मरण या कथन ने कैसा अनर्थ कर डाला 
आपको फैसी दशा पर पहुँचाया १ इसलिये भाई ! वह 
्रह्म, वह अद्गौत, वह अपना निज स्वरूप तो मन, चुद्धि 
और वाणी से परे है, उसे मौन की वाणी से बतलाया 
जाता है और हृदय के भ्रोत्र से सुना जाता है। भजन; 
उपासना, श्रवण, मनन इत्यादि साधन तो केवल उस तल 
के अनादि क्राल के मिथ्या आवरण को दूर करने के 
लिये किये जाते हैं । नो शुद्ध-विपय'बासना से रहित-बुद्धि 
पूर्वोक्त साथनों के द्वारा ज्ञान आ्त करके थावरण (अत्रा- 
न.) का नाश कर देती है, वह भी आवरण के नाग होते ' 


( ₹६३ ) 


ही उस ज्ञान के सहित स्वयं नष्ट हो जाती है; बुद्धि के नाश 
होते ही जीवत् का नाश हो जाता है; क्योंकि बुद्धि 
प्तिविम्बित जो चैतन्य है, वही तो जीव है ? बुद्धि के न 
रहने से, उसमें का अतिविम्ध किस अकार रह सकता हे? 
अब तो अज्ञान-जनित जीव संसार आदि सभी का 
अभाव होकर, केवल वही एक तत्व रह गया, जिसमें कि 
सकल उपाधियों, समरत प्रपंच कल्पित था। उस तत्व 
> का अब भले ही कोई अनुभव करनेवाला न रह जाय, 
उसको भले ही कोई न जाने, पर उसकी कोई भी क्षति 
नहीं होने कीं; उसमें ज़रा भी अन्तर नहीं पड़ने का | यही 
मोज्ष हे, यही कैवल्य है | यही जीव के पुरुषार्थ का, कर्मों 
का अन्त हे, यही वेदान्त है, और यही ज्ञान की अन्तिम 

सीपा है, बस, -**--« | 
लिज्ञासु जन यह कहते होंगे कि आपने पहले यह 
कहकर कि उस अक्म को अद्गेत भी नहीं कहा जा सकता, 
फिर यह कैसे कह डाला कि अब अखिल प्रपंच का 
अभाव - होकर एक तत्व रह गया १ क्या यह हौत का 
अतिपादन नहीं हे १ , थे 
- 'मेरे प्यारे आत्मन्‌ ! यह आपका कहना बहुत ठीके 


जा 


( शृढ्ड ) 
है, परन्तु मैं क्या करूं, लाचार हूँ । यहाँ कुछ लिखना . 
है। आप विज्ञासुओं के अति कुछ तत्व का प्रतिपांदन 
करना है, और उस ब्रह्म के विषय में जो कुछ कहा 
जायगा, वह सब द्वेत ही हो जायगा। वह वाणी और 
मन का विषय हो जायगा | उसमें हेत की गंध अवश्य 
आ जायगी | अब आप ही बतलावें , में क्‍या करूँ ! 
कुछ लिखकर, कुछ कहकर आप लोगों को संतुष्ट करूँ ! 
यथा मौन होकर आप लोगों को उदासीन कर दूं ? परन्त 
इसके साथ-ही-साथ घुमे यह पूर्ण आशा है और पूर्ण 
विश्वास है कि इस मेरे छेत के श्रतिपादन से ही आप 
लोगों को भद्देत और द्वेत से परे वस्तु का धोध तो हो 
ही जायगा, क्योंकि यह हैत पूर्ण द्वैत तो है ही नहीं । 
अजी ! यह द्तवादियों का दैतवाद तो है ही 


. नहीं | इस द्वैत में तो केवल देत की गंधमात्र हे। यह 


गंध तो आप लोगों के सहित उस अनिवंचनीय तल 
में जाकर लीन हो जायगी | आप लोगों के इस नकली ' 
स्वरूप को तो रहने ही नहीं देगी, अपितु आप भी 
अपने सच्चे स्वरूप को प्राप्त होगी, और आप लोगों को 
भी करायेगी। इसलिये मेरे प्रिय आत्मन ! आप मेरी इस 


( १६५ ) 


हैत की भाषा -से घबरायें मत, इससे उदासीन या 
अग्रसन्न न हों। इसका सम्रेम तथा सादर अ्रवण करें, 
मनन करें। इंससे आपका कल्याण होगा, आपको सचा 
सुख मिलेगा, संचशुच आपकी बड़ी भलाई होगी । इससे 
आप ता हैत और अद्दे त से परे चले जायेंगे । 


अपकीर्ति हुई जिसकी जग में, उसको अब सृत्यु कहाँ चहिये। 
जब क्रोध वसा जिसके उर में, उसको तब सर्प कहाँ चहिये ॥ 
नित शील बसे जिसके तन में, तव भूषण ताहि कहाँ चहिये | 
जिसका मन शुद्ध हुआ उसको,अब रामसुतीर्थ कहाँ चहिये ॥१॥ 


सम-तोष बसे जिसके उर में, उसको धन और कहाँ चहिये। 

नित शान्ति बसी जिसके हिय में, उसकी वर नारि कहाँ चहिये |। 

हरि-भक्ति बसी जब राम'हिये, उसकी सुख आन कहाँ चहिये । 

जब आतमः ज्ञान हुआ उर में, तव ओरसुलाभकहाँचहिये॥२।। 
“3० शान्ति! | शान्ति !! शान्ति !!! 


र्ड 


नली ऑिधिनन5 
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दत्तिज्ञान के भेद 


किसी भी पदार्थ का यथार्थ ज्ञान अन्त|करण की 
हचि से ही होता है। कारण यह है कि अन्त/करण पाँच 
भूतों के सतोशुण से बना है, अतएव वह स्वच्छ है ओर 
उसके स्वच्छ होने से ही उसकी इत्तियाँ (परिणाम) भी 
स्वच्छ हीं होती हैं तथा निस कूठस्थ चेतन में यह अन्तः 
करण अपनी हृत्तियों के सहित कल्पित है, अर्थात्‌ फूठमूठ -“ 
' ही प्रतीत हो रहा है, वह ज्ञानखखूप कूटख चेतन उस 
अन्तःकरण और उसकी दृत्तियों में सामान्यरूप से व्यापक 
| रहता है । इसलिये उसका पतिविम्ब उस खच्छ अन्त/करण 
तथा उसकी हत्तियों में भी पढ़ा रहता हे । 
प्रिय वाचकबन्द !' आपने देखा होगा कि यद्यपि 
धूप में रखे हुये दर्षण में उसे का प्रकाश सामान्यरुप 
से तो पढ़ा ही रहता है, फिर भी उसी ये का पतिविम्ध 
उस दर्पण में विशेषरूप से भी पढ़ता हैँ। और जब उस 
दर्पण में से उस प्रतिविम्बत उसे का प्रकाश किसी अंपेरे 
धर में जा चमकता है, तब वहाँ प्रकाश कर ही देता». 
तथा उसके उस प्रकाश से तो वहा के कुछ पदाव भी 
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दीखने लग जाते हैं। देखिये न, वहाँ तो वह मिथ्या आभास 
खर्य-अतिविम्ब भी अद्भुत कार्य कर देता है। वह वो असली 
सूर्य के समान थोड़ेन्से तिमिर का नाश करके वहाँ की कुछ 
वस्तुओं को प्रकाशित सी कर डालता है। इसी अकार अंतः- 
करण की इत्ति भी जब किसी पदार्थ पर जा पढ़ती है, तब 
डस बृत्ति का कूट्य आत्मा का अतिविम्वब॑ भी चपहाँ 
चमक उठता है और अपने उस प्रकाश ( ज्ञान ) से उस 
> बस्तु को जान नाता है । सूये के उस प्रतिविम्ब में और 
इस आत्म-प्तिविम्ब में यही अन्तर है कि वह खये ग्रति- 
बिम्ब तो जड़ छूर्य का होता है, इसलिये वह भी जड़ ही 
होता है। अतएव बह प्रकाश तो कर देता है, लेकिन वह 
खुद किसी भी पदार्थ का ज्ञान नहीं करता; बल्कि उसके 
अकाश से प्रकाशित वस्तुओं का ज्ञान चेतन्‍्य आणी करते 
हैं। परन्तु यह बत्ति का ग्रतिविम्ब (जीव) तो चैतन्यात्मा 
का होता है, अतः यह इत्ति की सहायता से जहाँ भी जिस 
वस्तु पर पहुँच जाता है, वहाँ उस पदार्थ का ज्ञान स्तरयं 
कर लेता हे 
अजी ! आभास तो उस उपाधि के अज्ुसार ही हुआ 
” करता है, जिसमें कि वह पढ़ा रहता है | क्योंकि माया 
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एक है ओर वह ऐसी बड़ी हे कि उसके एक फोने में यह 
अखिल ब्रह्माण्ड पढ़ा हुआ है, तथा वह माया शुद्ध सत्व- 
गुण की प्रधानता से बहुत स्वच्छ है। इसलिये उनमें प्रति- 
पविम्बत चेतन का आभास एक, व्यापक तथा सबज्ञ होता 
है। परंतु अविद्या या अन्त/ःकरण तो अनेक प्ररिच्छिन्न 
मलिन सत्वगुण की प्रधानता से नाना, सीमित तथा 
अल्पन्ञ होते हैं । , 

चूंकि अंतःकरण की हत्ति में प्रतिविम्बित जीव 
उस हत्ति ही के सहारे पदाथों का ज्ञान किया करता है, 
अतएव जब वृत्ति का फ्रिसी वस्तु से सम्बन्ध हो जाता 
है, तब जीव उस वस्तु को जान जाता है, अर्थात्‌ हृत्ति 
जहाँ तक जाती है अथवा जितने स्थान को आच्लादित 
कर देती है, उतने ही स्थान का ज्ञान जीव करता है। 
परन्तु साया की दृक्षि तो व्यापक होती है |अजी [ वह 
तो एकबारगी विश्व भर पर हमला करती रहती है, अतः 
माया और मांया की इचियों का आभास जो ईश्वर 
है, वह तो संसार भर की बातें जानता रहता है। आप 
कितना ही छिपकर कोई भी काम करें, वह ईइवर तो उस 
माया-हृत्ति के द्वारा उसको जान ही 'जायगा | उस ईरवर 
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के लिये वह बृत्ति तो दुनिया भर का भेद, पोल खोलकर 
ही छोड़ती है । 

अजी | वेचारे आभास--जमीव और ईश्वर--तो 
अपने उप्ती शुद्ध स्वरूप के समान असंग, निष्क्रिय एव 
निर्विकार हैं, जिसके वे प्रतिविम्ध हैं, परन्तु उनको छोटा- 
बड़ा, अल्पज्-सबंज् अनेक एक इत्यादि धर्मों वाला तो 
वृत्तियों ने ही बना रक्खे हैं | क्या आपने नहीं देखा है कि 
रात की ढोलते हुए जल-तरंग उस नदी के निदेषी चन्द्र 
प्रतिविम्प को डोलाते रहते हैं ? इसी प्रकार अन्तःकरण 
और माया की वृत्तियों ने ही जीध ओर ईश्वर को रात- 
दिन डावॉडोल कर रबखा है | ईश्वर वेचारा तो हमेशा 
सृष्टि, पालन और लय के पचढ़े में पड़ा रहता है, और 
जीव तो चौवीसों घंटे कठ त्व और भोक्त॒त्व के फन्‍्दे में 
फँसा रहता है । “ 

प्रिय पाठकगण ! पहले कहा जा चुका है कि इत्ति 
और पदार्थ के संयोग से ही ज्ञान होता है, अर्थात्‌ जब 
' किसी विषय के साथ घ्चि का सम्बन्ध हो जाता है, तब 
उस विषय का ज्ञान तुरन्त हो जाता है | अब यह शंका 
दोती है कि नो सुख-दुःखादि आन्तरिक विषय हैं, वे तो: 


( ६७० ) 


अन्त/करण में ही होते हैं ।अतः वृत्ति से सम्बन्ध वे रोक- 
टोक हो जाता है, परन्तु जो बाहर के घट-पदार्टि पदार्य 
हैं, उनका साथ बृत्ति कैसे करती है ? अजी | अन्त/करण 
की बत्ति तो शरीर के अन्दर होती है। उसके निकलने के 
लिये कोई मार्ग तो अवश्य ही चाहिये | जिस प्रकार ज़ल 
के निकास के लिये किसी रास्ते की आवश्यकता पड़ती है | 
जब कुएं से पानी निकाला जांता है, तब उसे नाली ही के 
द्वारा खेत तक पहुँचाया जाता है, उत्ती प्रकार इस बत्ति को 
विषय तक ले जाने के लिये कोई उपाय अवश्य चाहिये | 
अजी | इस ग्रन्तःकरण के कुएं से निकला हुआ इत्ति- 

जल तो प्रमाण को नालियों से विषय-क्षेत्र तक पहुँचता 
है, क्‍योंकि पॉच ज्ञानेन्द्रियों और एक मन के द्वारा इत्ति 
' विषयों पर धावा वोल देती है, इसलिये ये छः प्रमाण कहे 
. जाते हैं। यदि ये श्रोत्रादि ज्ञानेन्द्रियों तथा मन न रहें, तो 
शब्दादि विषय प्रमाणित क्योंकर हो सकते हैं !_ उनको 

'आकार-प्रकार का ज्ञान ही कैसे हो सकता है ! 

जिस प्रकार किसी घर में देहरी (दीयाट) पर रखे 

हुएं दीपक की रोशनी उस घर के छोटे-छोटे फरोखों से 
निकलकर जब उन मरोखों के सामने की चीज़ों पर पढ़ती 
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है, तब उन चीज़ों के आकार की हो हो जाती है | उसी 
अकार स्थूलशरीर रूपी घर में कृूटस्थ आत्मा की दीयटि 
पर रखा हुआ अन्त/करण अतिविम्बित चिद्ामास दीपक 
का वृत्ति-प्रतिव्िम्बित अकाश जब सन के सहित पाँच ज्ञाने- 
नद्रयरूप झरोखों से- निकलता है, तब तो शब्दादि विषयों 
से जा लिपटती है। नेसे--जब अन्तःकरण की वृत्ति श्रोत्र 
द्वारा निकलती है, तब शब्द-विषय को पकड़ लेती हे । जब 
चह त्वचा से प्रकट होती है, तब स्पश से मिलजुल जाती 
है। वह नेत्र से निकल कर तो रूप से नाता जोड़ देती 
है! रस से परिचय तो वह जीम ही के द्वारा करती है । 
नाक के रास्ते से तो गंध को अपने पंजे में कर लेती हे। 
केवल समन से तो वह शरीर के भीतरी अन्तःकरण ही में 
राग-हेष, सुख-दुःखादि विषयों से हिल-मिल जाती है । 
जेसे गौ का प्यारा बछड़ा शुधातुर हुआ गौओं को 
ऊुए्ड में जब दौड़ पढ़ता है, तब तो उस कुएड की सब 
गौओं को छोड़कर केवल एक अपनी माता ही के थन 
' में जा लगता है| अज्ञी ! वह नवजात भूखा वछड़ा तो 
और किसी ओर ताकृता भी नहीं, वल्कि उन सम्पूर्ण 
शौओं के बीच में से अपनी माता को ही हूँढ़ निकालता 
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है और लगता है खूब दूध पीने । 

_ 'अजी ! वहाँ उस वत्स का जड़ मुह्ँ तो दूध पीता है; 
लेकिन दूध की मधुरता का ज्ञान होता है उस वत्स-तन 
के जीव को । ठीक इसी तरह अंत/।करण की हृत्ति इन्द्रिय 
द्वारा निकल कर अपनी इच्छित वरुतु पर जा पहुँचती है। 
यद्यपि वहाँ पर और भी बहुत-से पदार्थ भल्रे ही हों, 
परन्तु वह तो उन्हें छोड़ ही देती है। उसको तो उनसे 
कुछ भी ज़रूरत नहीं रहती | वे उप्तके लिये बिरकुल् नीरस 
रहते हैं | अजी ! उस समय तो उस उृत्ति के लिये एक 
वही चंस्तु सुखमय होती है, जिसके लिये वह दौड़ी 
रहती है | वह बृत्ति वहाँ के अन्य पदाथों को अलग 
करके, अपनी अमिलपषित वस्तु को पकड़ तो लेती है, 
परन्तु वह उसका ज्ञान तो कर ही नहीं सकती | वह 
उसको जान ही नहीं सकती कि यह कौन-सी चीज़ 
है; क्‍्योंकि' वह स्वरूप से अन्धी--ज्ञानविहोन-- 
है, जड़ है। लेकिन उस बृत्ति का चैतन्याभास तो जढ़ 
है ही नहीं, अपितु वह तो' ज्ञानस्वरूप आत्मा का 
- अतिविम्ब होने से ज्ञानमय है। इसलिये वह उस 
व्रत्ति के पकड़े हुए विषय को' अकाशित कर देता हैः 
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उसका. ज्ञान फर छेता है, कि यह, अप्ठक पस्त है। 
इस रीति से अन्तःकरण की इति इन्द्रिय-फरोखों, से 
निकलकर आवरण को हटाती जाती है, उसका नाश 
करती जाती है और उस बृत्ति का चिदाभास्त ( जीव ) 
अकाश ( ज्ञान ) करता जाता है। परन्तु जव वह अंतः- 
'करण की ह॒त्ति शरीर से बाहर नहीं निकलती, अपितु 
अंतःकरण में ही किसो विषय की पकड़ लेती है, तब तो 
, उस विषय का ज्ञान साक्षी ( अन्तःकरण को व्यापक्र 
चेतन, जिसका कि अतिविम्ब विदाभास हे ) करता है। 
अंतःकरण के विषय तो राग-हेप, सुख-दु/खादि हैं। 

जब कि अन्तःकरण की बइत्ति से किसी वस्त का 
सम्बन्ध साक्षात्‌ ( आवरण-रहित ) हो जांता है, तब तो 
उस वस्तु का यथार्थ ज्ञान हो जाता है; और बीच में 
किसी परदे के पड़ जाने से तो उस वस्त का यथाथ ज्ञान 
हो ही नहीं सकता । णैसे--चूँक्कि बढ़ह बदले के ढाहा 
अपने कार्मों फो करता है, इसलिये बदलों को क्रण 
कहते हैं। वैसे ही वृत्ति-प्रतिविश्च्वित जीव भी मन*इन्द्रियों 
के द्वारा ही किसी भी पदार्थ का ज्ञान करता है, इसलिये 
मन और ओज्ादि इन्द्रियाँ भी करण कहलाती हैं । 
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ज्ञान दो प्रकार का होता है, एक प्रमाज्ञान और 
दूसरा अप्रमा-ज्ञान । इनमें से ग्रमाज्ञान अपरोक्ष और 
परोक्ष के भेद से दो प्रकार का होता है। हत्ति का 
विपय॑ से साज्षात्‌ सम्बन्ध होने पर जो ज्ञान होता है, वह 
अपरोक्त अग्रमाज्ञान कहलाता है। जैसे-जब अन्तः।करण 
की 'बृत्ति नेत्र द्वारा निकलकर घड़े पर जा पड़ती है, तब 
यह घट है! इस प्रकार का ज्ञान हो जाता है | धत, इसी 
ज्ञान को अपरोत्त प्रमान्ान समकना चाहिये | जब तो' 
अन्त;करण की घृत्ति बाहर न निकले, बल्कि शरीर के 
भीतर अन्त/करण में ही किसी मानसिक (मनःकरिपित) 
, पदार्थ से सम्बन्ध कर ले, उसके आकार की हो जाय, तथ 
तो उसको परोक्ष प्रमाज्ञान कहते हैं। जेते, क्रिसी जगह 
पर दूर से धुवें को देखकर ऐसा निश्चय होता है कि 
यहाँ पर अवद्य अग्नि है। यदि वहाँ पर आग न होती, 
तो धुत्राँ निकता ही क्‍यों ? क्योंकि मैंने देखा है कि रसोई- 
घर में अग्नि के रहने ही से वहाँ धुवाँ निकला करता है। 

इस प्रकार के अनुमान-द्वारा निश्चय से उत्त दूरख 
आग से दृत्ति का साचात्‌ सम्बन्ध तो नहीं हुआ, उसको' 
नेत्र अत्यक्ष तो नहीं देख सके, परन्तु दृत्ति तो उस अग्नि 


( १७५ ) 


का वहाँ पर निश्चय करते ही, उसके ध्यानमात्र से ही 
शरीर के भीतर अग्नि के आकार की हो ही गयी । बस, 
वहाँ अग्नि है इस अकार के ही ज्ञान को परोक्ष प्रमा- 
ज्ञान कहना चाहिये । 

प्रिय पाठकी ! ज्ञीव के हृदय में अज्ञान की दो 
शक्तियाँ होती हैं, एक तो असत्वापादक और दूसरी अभा- 
नापादक । किसी भी वस्तु की भोजूदगी में भी जब ऐसा 

» निश्चय हो कि वह वस्त नहीं है! तो जानना चाहिये कि 

यह अज्ञान की असत्वापादक शक्ति है। भाई ! अज्ञान 
की बड़ी भारी शक्ति है| पदार्थ के रहते हुये भी ऐसा 
निश्चय कर लेना कि “नहीं हैं,भला,पह अ्ज्ञान की महिसा 
नहीं है, तो और है ही क्या ! फिर तो जब ऐसा जाने 
पढ़ता है कि चीज़ तो है, लेकिन उसका भान नहीं होता; 
तब तो वह झअज्ञान की अभानापादक नाभवाली दूसरी 
शक्ति कहलाती है। अजी ! किसी वस्तु की प्रतीति न. 
होनी, उसको न जानना, यही तो अज्ञान है ।. 

प्रिय मुम्ुक्षुओ ! वस्तु का परोक्ष ज्ञान तो अज्ञान की 
पहली शक्ति का नाश कर देता हेः। जैसे, जब घूम को? ' 
देखकर वहाँ अग्नि का परोक्ष ज्ञान हो जाता है, .तब ८. 


( १७६ ) 


यदद निश्चय हो जाता हे कि अग्नि ( वस्तु ) है । इस 
निश्चय के द्वारा तो वस्त नहीं है इस अज्ञान का नाश 
ही हो ज्ञाता है। फिर तो जब वस्तु का अपरोक्ष ज्ञान हो 
जाता है, तब तो अज्ञान की दूसरी शक्ति अभाना 
पादक का भी अभाव हो जाता है, तब तो यह कद्दा ही 
चहों जाता कि वस्तु का भान नहीं होता । जेसे जब हम 
धूप से अग्नि का अनमान करके जब वहाँ पर पहुँच 
जाते हैं, ओर उस अग्नि को अपने आँखों से प्रत्यक्ष देख 
खेते हैं, तथ तो यह कहना ही नहीं पढ़ता कि भाई ! हमें 
अग्नि प्रतीत नहीं होती | 
प्रिय जिज्ञासुइन्द ! चूंकि मह्म के विपय में भी 
जीवों के अन्तःकरण में अज्ञान की पूर्वोक्त दोनों 
शक्तियाँ अनादि काल से अपना अड्डा जमाये हुये हैं। 
इसलिये यह प्रतीत हो रहा है कि भाई ! ईश्वर-फीस्वर 
कहीं कुछ नहीं है । अगर होता, तो क्या दिखलायी न 
, देता ? जब कि श्रति-शासत्र के अद्दैत-रहरुय के जाननेवाले 
अह्मनिष्ठ आचाये के शरणागत तन, मन ओर धंन से 
होकर उनके मुखारविन्द से श्रति-शास्तरों के सिद्धान्त को , 
अवशु-सनन करने से जब यह निशचय हो जाता है कि 


( १७७ ) 


“सचिदानन्द नित्य मुक्त त्रह्म हे! तब तो अज्ञान की पहली 
शक्ति नप्ट हो जाती है। पुन; जब तत्वमस्यादि संहँ- 
वाक्यों के मतलब,को अच्छी प्रकार सममककृर बार-बार 
निदिध्यासन किया जाता है, तब तो ऐसा अज्ञुभव होता 
है कि वह सबिदानन्द त्रह्म में ही है'। इस प्रकार का 
वोध -होते ही अज्ञान की दूसरी शक्ति भी नह हों जाती 
है। बह सबचिदानानद ब्रह्म है! यह तो परोक्ष प्रमाज्ञान 


है ओर “वह सब्चिदानन्द ब्रह्म में हूँ” यह अपरोक्ष॑ प्रसा- 


ज्ञान है। 

पूर्वोक्त अपरोक्ष प्रमाज्ञान ओर परोक्ष अमाज्ञान के 
होने में छः अमारण हेतु हैं; अर्थात्‌ ये दोनों प्रकार के ज्ञान 
छः अ्माण के द्वारा होते हैं । छः ग्रमाण ये हैं--अत्यक्ष, 
अनुमान, उपमान, शब्द, अर्थापत्ति और अलुपलब्धि | 
बेदान्तशास्त्र में ही छह्ों प्रमाण असिद्ध हैं। क्‍या आप 
कह सकते हैं कि हैं अम्राण क्‍या हें! 

श्रजो ! ये तो मापने की वस्तु हैं। इनसे वस्तु का माप 
दीक-ठीक हो जाता है | ये अमाण यह ज्ञात करा देते हैं कि 


__ थह पदार्थ इस प्रकार का है, इतने में है, यह नकली है 


ष 


“अथवा असली है ? जेसे कसोटी से सोने की पहचाने हो 
$१२ 
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जाती है, या जेंसे हंस से दूध की असलियत छिपी नहीं 
रह सकती अथवा जेसे तौलने के बटखरे ( पत्थर ) से 
किसी भी पदार्थ का वज़न तो हो हीं जाता है; वैसे हइन 
प्रमाणों से किसी भी चीज़ की कलई खुले बिना हरगिज़ 
नहीं रह सकती । जैसे वैद्य से रोग भली भॉति पहचाने 
जाते हैं, दिन के आते ही जगत के पदार्थ ज्यों के त्यों 
दिखायी देने लगते हैं ; वैसे हीं इन प्रमाणों के द्वारा 
, वस्तु की परीक्षा यथा-तथ्य हो जाती है। वह अपने असली - 
रूप से स्पष्ट भासने लगती हे । 
मेरे प्रिय आत्मन्‌ ! इन ग्माणों के द्वारा ही हमारे 
पूजनीय ऋषियों ने इस जगत्‌ का पोल खोल डाला था, 
इसके मिथ्यात्त को अच्छी तरह समझ लिया था। 
अजी ! इस संसार में इन अमाणों ने ही भाया-नयी के 
आउडम्बर को हटाया है। इन्होंने तो इसके शृत्य को हैं 
बन्द कर दिया है | इसके प्रसार का अन्त, करके ही छोड़ी 
है । इन अमाणों से वह माया ,वैसे ही दरती है, जे 
सिंह के सामने हथिनी | जब ये छः प्रमायों के 
सये अविदा-रजनी का अन्त कर देते हैं, तव अब 
झपने आत्मा के रूप में होकर अकाशिव होता है। 


( एण७६ ) 


आत्मा के प्रकाशित होते ही जन्म-मरण की टठोकरें खानी नहीं 
पड़तीं, राग-हेपादि उलकों का चारा नहीं चलता और शोक, 
मोहरूप निशिचरों से पिंड छूट जाता है। प्रिय जिन्नातु- 
वृल्द | अब आप लोगों को इन छः प्रमाशों की व्याख्या 
सुनने की जिज्ञासा होती होगी । आए सोचते होंगे कि 
जिन प्रत्यक्षादि प्रमाणों की इतनी भारी महिमा कही 
गयीं, उनके स्वरूप को ठीके-ठीक जानना चाहिये। इस- 
>लिये अब में आप लोगों के लिये उन प्रमाणों की 
' व्याख्या करता हूँ | आप ध्यान देकर सुनें। 
जब कोई वस्तु प्रत्यक्ष दिखाई देती है, अन्त/करण 
की इति से उस पदार्थ का आवरण-रहित संयोग हो 
जाता है, तब वह अत्यक्ष ममाण कहलाता है | यों तो मन्द्‌ 
अन्धकार में थाणु ( है चइक्ष ) भी दिखाई देता ही है, 
तो क्‍या वह प्रत्यक्ष ग्रमाण कहा जायगा १ जी नहीं, वहाँ 
तो -यह संशय रहता है कि स्थाखु है ! अथवा चोर है 
अजी !वहाँ तो उस खाणु को देखने के!लिये, उसको यथार्थ 
रूप से जानने के लिये अन्तःकरण की इत्तिनेत्र-दा रा निक- 
लती तो है सही, परन्तु मन्‍्द अन्धकोर के कारण उसको 
“डीक-ठीक न देख सकने से श्रम हो जाता है । बस, इस 


जा 
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अम की ही अ्रविद्या की: वृत्ति कहते हैं | अजी ! इस 
अविया की बृत्ति के उत्पन्न होते ही वह पहले की 
अन्त।करण की वृत्ति नष्ट हो जाती है। उसके नष्ट 
होते ही यह विद्या-इसि ऐसी अ्रवल हो जाती है (के वहाँ 
ग्रमाता ( जीव ) को ग्रथम तो संशय होता है कि स्थाणु 
है? या चोर है ९” पुनः ऐसा विपयेय (विपरीत ज्ञान) हो 
जाता है कि टीक हे । यह चोर ही है । बस, ये म्रम, संशय 
और विपयेय की बृत्तियाँ ही अविदया की धृत्ति कही: 
जाती हैं। क्‍योंकि इन हृत्तियों के द्वारा जो कुछ ज्ञान 
होगा, वह अयथार्थ ही होगा, इसलिये इस इतियों से 
उत्पन्न ज्ञान प्रमाज्ञान नहीं कहा जायगा | जो ज्ञान 
अंतःकरण की हृत्ति से और छः श्रमाणों के द्वारा हो 
तथा पहले कभी उत्पन्न नहीं हुआ हो, वही प्रमा-ज्ञान कह 
लाता है । प्रत्यक्ष ग्रमाण से 'अपरोक्ष अमा ज्ञान होता है | 
जब किसी लिझछ--चिन्ह--के द्वारा किसी वस्तु” 
'के अस्तित्व का अनुमान कर लिया जाता है, तब 
उसको अशञमाज़ अमाण” कहा जाता है, जैसे, कहीं पूतर 
को देखकर यह अर्जुमान हो जाता है कि वहाँ अग्नि 
अवरप है | यदि पहाँ अग्नि नहीं रहती, तो धुवाँ दिस 


( श#ऑ्८१ ») 


लायी ही क्यों देता १ चूं कि अग्नि के बिना प्रूम्र स्वतन्त्र 
कहीं भी नहीं देखा जाता, इसलिये अग्नि के अस्तित्व का 
धूत्र एक बढ़ा भारी चिन्ह हे | क्योंकि अनुसान प्रमाण 
से वस्तु का साक्षात्कार तो नहीं होता, पर उसके 
अस्तित्व का, उसकी सत्ता या विधमानता का तो निश्य 
हो ही जाता है, | इसलिये अनुमान प्रमाण से तो परोक्ष 
प्रभाज्ञान! होता है । 
” जब कोई पुरुष पहले किसी वस्तु के सह्श चीज़ 
को देखकर यह निश्चय किये रहता है कि वह वस्तु इसी 
वस्तु के समान होती है ओर फिर कभी वह असली 
चस्त नेत्र के सामने पड़ जाती है, तव वह यह हृढ़ निश्चय 
कर लेता है कि यह वस्तु ठीक वही है, क्योंकि यह उसी 
वस्तु के समान है | इसी को 'उपमान प्रमाण कहते हैं। 
जैसे, मान लीजिये कि आपने कभी नीली गाय नहीं देखी 
है, लेकिन किसी वनवासी पुरुष से यह सुना है कि गो 
के सच्श्य नीली गाय होती है, फिर जब कंभी आपने 
जंगल में नीली गाय देखीं, तो यह निश्चय कर लिया 
कि 'ठोक, यही नीली गाय है, क्योंकि यह गो के समान 
” है। इस उपमान प्रमाण से तो वस्तु का अपरोक्ष अमा- 


कक 
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ज्ञान होता है| । * 

किसी सत्यवादी पुरुष फे बचनों को सुनकर जो 
कुछ ज्ञान पेदा होता है, वह शब्द अमाण” से समझा 
जायगा; क्योंकि उस ज्ञान के होने में उस पुरुष के मुख 
से निकला हुआ शब्द ही श्रमाण या हेतु रहता है। 
अजी | इस शब्द-प्रमाण से तो परोक्ष और अपरोक्ष-ये 
दोनों प्रकार के ज्ञान होते हैं। जिस वाक्य) से यह ज्ञान 
हो कि बह वस्तु है! अथवा वह “वस्तु वहाँ है! या पह 
वस्तु इस प्रकार की होती है, तो वह शब्द परोक्ष-ज्ञान का 
बोधक कहा जायगा और जिससे ऐसा ज्ञान हो कि वह 
वस्तु यही है!, तो उसको अपरोक्ष-ज्ञान का बोधक सम- 
ऊना चाहिये । 

जो पदार्थ बहुत दूर है, दृढ़ परदे के अन्दर है, गो 
कभी प्रत्यक्ष हो ही नहीं सकता, उसका तो शद्द-रमाए 
से कमी अपरोक्त-ज्ञान हो ही नहीं सकता। ऐसे पदार्थ तो 
स्वर्गादि लोक हैं| परन्तु जो वस्तु अत्यक्ष हो जानेवाली 
तथा बहुत समीप है, उसका परोक्ष और अपरोक्ष-- दोनों 
ग्रकार के ज्ञान होते हैं। जैसे--किसी पुर्दप ने किसी 
अपरिचित मलुष्य को हूँढ़ते हुए आकर आपसे पूछा कि 
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“वह है या नहीं ? यद्यपि वह अपरिचित व्यक्ति आपके 
ही समीप जन-सम्ुदाय में है, तथापि जब आप यह कहेंगे 
कि वह यहाँ ही है', तव तो उसको यह बोध होगा कि 
उस पुरुष का अभाव नहीं हुआ हे; बल्कि बह यहाँ ही 
कहीं है ।! इसी को तो शब्द-प्रमाण से परोक्ष-ज्ञान हुआ 
समभका जायगा औंर जब आप ऐसा कहेंगे कि वह पुरुष 
यहीं है', तब तो वह उसे ग्रत्यक्ष ही देख लेगा, उसे पा 
जायगा। वस, यही तो शब्द-प्रमाण से अपरोक्ष-ज्ञान की 
उत्पत्ति समझी जायगी । क्योंकि उस घुरुष के परोक्ष और 
अपरोक्ष, इन दोनों प्रकार के ज्ञान में आपके मुख से निकले 
हुये शब्द हो कारण हुये, इसलिये शब्द को प्रमाण' से 
परोक्ष ओर अपरोक्ष, दोनों प्रकार का ज्ञान होता है | 
जब किसी विषय की देखकर या किसी शब्द को 
सुनकर क्रिसी अर्थ--अयोजन--की प्राप्ति हो, किसी 
विपय का यथार्थ ज्ञान हो जाय, तब उसको “अर्थापत्ति- 
अमाण' कहते हैं। यह अशथापत्तिप्रमाण दो अकार का 
होता है, एक तो दृष्टार्धापत्ति और दूसरा श्रुताथोपत्ति । 
जैसे--किसी पुरुष को दिन में खाते हुये कमी नहीं देखा 
जाता हे, परन्तु वह शरीर से खूब दृद्या-कट्टा, मोटा-ताजा 
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दिखायी देता है । उस समय उसकी स्थूलता आदि को 
देखकर यह पता चल सकता है कि यह दिन में भले ही 
भोजन नर करे, परन्तु रात में तो भोजन करता ही है। 
ः थृदि यह रात में भी भोजन न करता होता, तो इसका शरीर 
ऐसा दिखाई न्ञ देता, अपितु भोजन के अभाव से यह 
कभी मर गया द्ोता । चूं कि इस प्रकार उसकी स्थूलता 
को देखकर रात्रि के भोजन का ज्ञान हुआ, इसलिये यह 
&ष्टार्थापत्ति प्रमाण! कहा जायगा, और जब किसी ग्रयार्थ 
वक्ता पुरुष ने किसी मनुष्य से कहा कि 'तुम्दारे घर पुत्र 
हुआ है', तब उसके वचन-अ्रवण से पुत्रोत्पत्ति का ज्ञान 
हो गया । बस, इसीको तो '“श्रुतार्थापत्तिग्रमाण' कहते हैं। 
अजी | इन दोनों--दृष्टाथापत्ति और श्रुवार्थापत्ति--” 
प्रमाणों से तो केवल परोक्ष ही का ज्ञान होता है | 

जब हम कहीं फिसी पदार्थ को हूँढ़ने चलते हैं और 
वहाँ पर उसको नहीं पाते, तव वह 'अनुपलब्धि प्रमाण 
कहलाने लगता है | जेसे--मान लीजिये कि आप झिसी 
आलमारी में किसी एस्तक को ढूँढ़ने गये शोर उस पुस्तक 
की वहाँ नहीं पाया, तो आप यही कहेंगे कि अजी महा- 
शय ! वह पुस्तक तो यहाँ नहीं है / चूंकि उस पुस्तक के 
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अभाष का ज्ञान आपकी ग्रत्यक्ष है, इसलिये इस अभाव 
के प्रमाण से अपरोक्ष ज्ञान की उत्पत्ति मानी जायगी । 

ग्रिय पाठकंगण ! उपयुक्त रीति से छः प्रमाण 
ग्रत्यज्ञ, उपमान झोर उपलब्धि, इन ग्रमाणों से तो 
अपरोक्ष ज्ञान होता है और अनुमान तथा अर्थापत्ति, 
इनसे परोक्ष ज्ञान होता है। परन्तु शब्द-ममाण से अप- 
रोक्ष ओर परोक्ष, दोनों प्रकार का ज्ञान होता है । 

जब कि आभांस-सहित अन्तःकरण की इत्ति प्रमाणों 
के द्वारा किसी पदार्थ का परोक्ष-ज्ञान करती है, तब उस 
वृत्ति का नाम प्ररोक्ष प्रमा पढ़ता है, और जब अपरोक्त 
ज्ञान होता है, तब तो वह अपरोजक्ष ग्रमा कहलाती है । 

जैसे एक ही स्धी पिता, पति और पूत्रादि के सम्बन्ध 
से कन्या, अर्धाज्निनी, माता आदि कहलाती हे, अथवा 
जैसे एक ही पुरुष रसोई बनाने से पाचक, पढ़ने से पाठक 
और पूजा करने से पूजफ इत्यादि कहलाने लगता हे; 
वैसे ही एक दी अन्तःकरण की बृत्ति प्रत्यक्ष, अनुमान उप- 
मान, शब्द, अर्थादचि और अनुपलब्धि, इन ग्रमाणों के 
सम्वन्ध से क्रमशः प्रत्यक्ष प्रमा, अनुमिति प्रमा, उपमिति- 
ग्रमा, शाब्दी प्रमा, अर्थापत्ति अ्रमा और अनुपलेब्धि था 
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अभाव प्रमा कहलाने लगती है | ३ आनन्दस्‌ ! 

कोई तो कहत ब्रह्म तीरथ में बास करे, 
फोई तो, कहत यज्ञ-मण्डप-म्ुकाम है | 

कोई तो कहत तप-त्रत महँ रहे वह, 
कोई तो कहत बसे जहाँ. हरिनाम है ॥ 

'फोई तो कहत रहे हृदय-कमल-बिच, 
ु कोई तो कहत बस, त्रिकुटी में धाम है । 

अखिल जगत-बिच जड़ वो चेतन-माहीं, 
. राम नहिं देखा जहां नाहीं ब्रह्म-ठाम है॥ १॥ 


है शान्ति) ! शान्ति! (| शान्ति [( 
ठत्ति-ज्ञान के भेद (अ) 
प्रमावृत्ति 


जब किसी भी प्रमाण के द्वारा बाहरो प्रमाइत्ति 
होती है, या यों कहिये कि जब शरीर के बाहरी पदार्थों 
- का यथार्थ ज्ञान हो जाता है, तब्र उसका ज्ञाता प्रमाता होता 
है; जेसे--यह लेखनी है, यह दावात हे, इत्यादि । परेतु 
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उस ज्ञान से साक्षी--अन्त/करण का , अभिष्ठान--भी 
वंचित नहीं रह जाता, वरन्‌ वह भी तो उस चस्तु को 
जान ही लेता हे | इस विषय को स्पष्ट इस अकार सम- 
'कना चाहिये कि जैप्ते--घर के बाहर की किसी एक ही 
चस्तु को दो साथी घर के अन्दर से देखते हों; उनमें से 
एक साथी तो उस वस्तु के देखने में ऐसा निमग्न-- 
आसक्त--होगया हो कि अपने साथी ओर अपने को 
भी भूल गया हो, परन्तु दुसरा तो चूंकि उस वस्त को 
उदासीन--राग-देष से रहित-होकर देखता हो, इसलिये 
अपने को तथा अपने साथी को भी जानता हो | यहाँ 
तक कि यह भी जानता हो कि यह मेरा साथी भी इस 
पदार्थ को देख रहा है । 

ठीक उसी प्रकार जब ग्रमाता ( जीव ) अन्त/करण 
की बृत्तिरूप अपनी दृष्टि को नेत्रादि करोखों-दारा शरीर 
के वांहर छोड़ता है, तो उस दृष्टि के सामने जो भी 
वस्त पड़ जाती है, बस उसके देखने में, जानने में ही 
तत्पर हो जाता है। यह तो उस पदाथे में राग-होप 
की सृष्टि करने में ऐसा तत्लीन हो जाता है कि 
अपने की एकदम भूल जाता है। परन्तु साक्षी कृटस्थ 
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भी तो उसी अन्तःकरण की वृत्ति से उस पदार्थ को देख 
ही लेता है, उसको जान ही जाता है। लेकिन वह उससे 
राग-द्ेष नहीं करता, वहिक वह तो जीव तथा जीव के 
ज्ञान ओर उसके. ज्ञेय पदार्थ को एक साथ वैसे ही प्रका 
शता (जानता) है, जैसे दीपफ अपने निकटस्थ बर्तओं 
को । इसको सुस्पष्ट इस प्रकार समझना चाहिये--जेसे 
फिसीने कहा कि "मैं इस पुस्तक को देखता हूँ था जानता 
हूँ। इस वाक्य में में! जीव का स्वरूप हे और 'देखता हूँ! 
या “जानता हूँ” यह तो ज्ञान है तथा (पुस्तक तो शषेय है ।' 

प्रनन--कौन जानता है ? अ्माता ( ज्ञाता ) | क्‍या 
' जानता है १ पुस्तक (ज्ञेय)। पुस्तक को क्या करता है *' 
जानता है (ज्ञान) | इस ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेयरूप त्रिपुटी. 
का भान (ज्ञान) किसकी हुआ १ उस साक्षी को, जिसका 
ग्रतिविम्ब प्रमाता (ज्ञाता) है । 

अजी | जब कि ग्रभाज्ञान शरीर के भीतर अन्त 
करण में ही होता है, तब तो श्रमाता वेचारा उसको 
जानने में बिल्कुल असमर्थ हो जाता है| कारण यह कि 
जिस अन्त|करण में प्रमाहत्ति होती है, जीव का भी 
निवास उसी अन्तःकरण में रहता है, इसलिये वह ग्रमा- 
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चृत्ति, वह अन्त|करंण का ' विषय जीव के अत्यन्त निकट 
रहता है। क्योंकि यह नियम ही हे कि कोई भी विषय 
जब दत्ति से दूर रहता है, तभी हृक्ति उसको पकड़ने में, 
जानने में समर्थ होती है । सन्निकट वाले पदार्थ को तो 
चह जान ही नहीं सकती । जैसे नेत्र के अत्यन्त समीप जो 
अज्जन रहता है, उसको नेत्र की हृत्ति नहीं देखती | इसलिये 
अमाता भी अन्तःकरण के विषयों को नहीं जान सकता 
है। अजी |! क्या आप यह कह सकते हैं कि ऐसा वह 
ज्ञान किसको होता है ! अजी ! यदि ऐसा ज्ञान जीव 
को नहीं होता, तो और होता है किसको ? यह ज्ञान तो 
उस साक्षी को होता है, जिसमें कि अंतःक़रण अपनी 
चृत्तियों के सहित कल्पित है, अथवा जो अन्त/करण 
ओर उनकी वृत्तियों में वैसे ही व्योप्त रहता है, जेसे अ्म- 
खल के सर्प में रस्सी भरी रहती हे । 
अंतःकरण की हत्ति भी दो प्रकार की होती है, एक 
परोक्षप्रमा और दूसरी अपरोज्ञप्रमा । जब तो अनुमान, 
शब्दादि गमाणों द्वारा किसी पदार्थ का परोक्ष ज्ञान 
होता है, तव तो अन्तःकरण की हृत्ति अंतःकरण में ही 
उस पदार्थ के आकार की हो जांती है, अर्थात्‌ यह निश्रय 
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है कि वह वस्तु इस प्रकार की है और वहाँ है!। तब तो 
उस वृत्ति को आन्तरिक परोक्ष कहते हैं। ओर जब 
किसी वस्तु का अंत/करण में ही इसि से सम्बन्ध होने 
से जो ज्ञान दोता है, तव तो उसको आन्‍्तरिक अप- 
रोक्ष कहते हैं, और उस ज्ञानाकार हृत्ति को तो आन्तरिक: 
अपरोक्षग्रमा कहा जाता है। अंतःकरण के विषय तो 
सुख-इु/खादि हैं । जब इनका संचार अंतःकरण में होः 
जाता है, तब तो जीव उनमें बिल्कुल घुलमिल णाता है । - 
वह तो अपने को सुख-दु/खादि की सूर्ति ही मान बैठता 
है। उस समय वह बाहरी पदार्थी की तरह यह नहीं 
कहता कि में सुख को जानता हूँ, इु!ख को जानता हूँ 
प्रेम को जानता हूँ अथवा क्रोध को जानता हूँ, इत्यादि ।” 
बल्कि वह तो यों कहने लगता है कि 'मैं सुखी हूँ, हु/खी 
हूँ, मुझे तो प्रेम हुआ है या क्रोध हुआ है, इत्यादि! 
इसी से माछ्म होता है कि उस समय वह अपने की उन 
सुखादिकों से भिन्न नहीं मानता है । परन्तु साक्षी ता 
उस समय भी उन अंतःकरण की दृत्तियों से ही उन 
सुखादि फो अपने से मित्वरूप जानता रहता है | क्योंकि 
दुःख के समय सुख की उृत्ति नहीं रहती ओर जब सुख 
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की वृत्ति होती है, तब इ!ख की हत्ति का अभाव हो जाता 
है, इत्यादि। एक बृत्ति के उदय में दूसरी हृत्ति का अभाव 
रहता है, इसलिये एक इत्ति को दूसरी वत्ति नहीं जान 
सकती । परन्तु इस वात का अनुभव सबको है कि पूर्व 
के व्यतीत खादि का स्मरण बना रहता है, 
यह स्मरण क्यों ! किसको होता है? 

अजी ! यह स्मरण तो उस साक्षी को ही रहता हे । 
चूंकि वह सब उन वृत्तियों के समय उनके अधभिष्ठानरूप 
से रहता ही है, इसलिये उनका अनुभव करके फिर उनके: 
अभाव हो जाने पर भी उनका स्मरण करता रहता है । 
अजी ! वह चैतन्यदेव तो अन्तःकरण की हत्ति अनु- 
भव करता है ओर अविद्या-इचि से स्मरण । इस अ्रविद्या- 
हृत्ति का सविस्तार वर्णन आगे के हइत्ति-ज्ञान के भेद (३) 
शीर्षक में होगा | क्या आप कह सकते हैं कि जबतक 
एक ब्ृत्ति का अभाव होकर दूसरी इत्ति का उत्थान होने- 
वाला रहता है, तवतक उस बीच की अवस्था-संविकाल-- 
को कौन ग्रकाशता ( जानता ) है? अजी ! उसकी भी वही 
कूटरथ साक्षी जानता है। 

प्रिय पाठको.! जाग्रतादि तीन अवस्थाओं में से भी 
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' णीव फेवल उसीकी जानता है, जो वर्तमान काल में 
मौजूद रहती हैं, परन्तु साक्षी आत्मा तो उन तीन अब- 
स्थाओं के भाव-अभाव को अच्छी प्रकार जानता रहता 
है। इतना ही नहीं, अपितु वह' तो अवस्थाओं के भी 
संधिकाल को ग्रकाशता है। जेसे जब दिन गत होकर 
रात आने लगती है, तो कुछ काल तक न तो दिन रहता 
है और न रात | इसी बीच के समय को दिन-रात्रि फ्री 
संधि कहते हैं| उसी प्रकार जब॒ एक अवस्था के वाद 
दूसरी अवस्था आने लगती है, तब कुछ काल तक अवस्थाश्ं 
की भी संधि रहती है। इस ग्रकार शरीर के बाहरी णाग्रत्‌ 
अवस्था या घट-पटादि पदार्थीं की तथा अन्द्र के सुख- 
दु/खादि विषयों को अन्तःकरण की बृत्तियों के द्वारा 
जीव (प्रमाता) और कूटसस्‍्थ साक्षी प्रकाशते रहते हैं। 
जब जीव को अनेक जन्मों के पुण्योदय होने से 
उसको किसी त्रह्मनिष्ठ महात्मा के दर्शन हो णाते हैं। 
तब तो वह श्रद्धा तथा विश्वास से युक्त तथा शम-दमादि 
साथनतों से सम्पन्न होकर उस आचार्य के शरणागत हो 
जाता है, और उनसे सदुपदेश पाकर अपनी परिच्छिन्नता 
तथा अल्पज्ञता पर पछताने लगता हे। साथ-ही-साथ 
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कूटस्थ को धन्यवाद देने लगता है कि 'ऐ साक्षी | तू धन्य 
है। अरे भाई ! तू तो मुझसे अधिक ज्ञान रखता है। जहाँ 
मैं किसी एक पदा्थ को जानता हैँ, वहाँ तू त्रिघ्ुटीमात्र 
प्रकाशित कर देता है । मित्रवर ! तुकमें तारीफ तो यह 
है क्लि तू सदा निरलेप रहता है । तमके तो किसी भी शुभा- 
शुभ कम को फल भोगना हो नहों पड़ता | कारण यह है 
कि तू सदा-सर्बदा राग-हेष से रहित रहता है । तेरी किसी 
- भी. कम में आसक्ति नहीं होती । भाई [ चू'कि मैं भी तो 
तेरा प्रतिविम्ध हूँ, अतएवं मैं तुझसे भिन्न नहीं हूँ। 
प्रतिविम्ध क्या, पहले तो तमकसे मेरा कुछ भी भेद नहीं 
था, परन्त प्रथम मैं इस अंतःकरण और इसकी दृत्तियों 
में प्रतिविम्बित हुआ और फिर इनके फेर में पढ़कर में 
इन पंचकोशमय तीन शरीरों को ही अपना रूप इस प्रकार 
मानने लगा कि तुझे अपने सच्चे निर्विकारी स्वरूप को 
बिल्कुल भूल गया | इसलिये में अनेक प्रकार के दुःख- 
रूपी कीचड़ में, जन्म-मरण के चक्कर में फँस रहा हैँ | 
हे सखे ! अब मेरे अच्छे दिन आगये, भाग्योदय 
हुआ, श्रीगुरुदेव की असीम कृपा हुई। अ्रव मैं फिर 


अपने सचिदानन्दस्वरूप को, तुझसे अमिन्नता को प्राप्त 
श्द् 
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, हूँगा। हे भाई !'चूँकि केवल एक अपना वास्तविक स्वरूप 
' ही अविनाशी है, वह नित्य है, वही अक्षय धन है, 
परम हितेषी है, वही परम धाम है, वह सच्चा सुख है; ' 
इसलिये मुझे तो अब उसीसे काम है | 
मेरे [प्रय आत्मन्‌ ! यह शरीर तो यहीं चिता में भस्म 
हो जायगा | धन-धाम, मित्र आदि यहीं रह जायँगे॥ 
एक दिन इस असार संसार से कूच करना होगा। जब किः 
यहाँ के सकल पदार्था को, सामानों को यहीं छोड़ 
देना है, तब इनमें ममता कैसी १ जब ये छूट ही जायेंगे, 
तब इनमें आखा ही क्‍यों १ विश्वास ही क्‍्योंकर ! 
तात मात आत सुत सकल सनेही जम, 
छूटि जहहैं सेवक सुस्वामि अर बामःरे [ 
राज सब साज गज-बाज धन हटि जहहें, 
सुन्दर सुखद छृटि जहहें यह धाम रे [ 
तन जरि जहहें यह चिता पे छनिक माँहि', 
छूटि जहहें मित्रगण सुहद ललाम रे! 
बात को विचारि अस प्रेम सों मजहु राम 
परमातमा सो अन्त सबही कौ काम रे॥॥ 
भाई ! यह जगत आयातरमणीय है । यहाँ बड़े बढ़े: 


(: 
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धर्मात्मा, वीर, ज्ञानी, भक्त, तपस्वी और उदार पुरुष 
हुए और सभी काल के गाल में चले गये | बहुत से इस 
जगत्‌ में धन-बाम और धरातल को भेरा'मेरा कहकर 
चले गये, परन्तु ये सब ज्यॉ-के-त्यों यहीं रह गये। 
हाय ! यह काल तो बड़ा ही निर्दयी है | 
कहाँ दरिश्वन्द्र कर्ण बलि सम दानी गये, 
कहाँ. दुरयोधन जनक महिपाल हैं? 
शुक सनकादि ज्ञानी तपसी दधीचि कहाँ, 
वीर अरजुन कहाँ भरत सुचाल हैं ॥ 
कपिल वशिष्ठमुनि-ध्यानी न दिखाहि आज, 
दृढ़ बतधारी कौन -भीषम का हाल है । 
कठिन *कुरीति राम! रहत चलावत है, 
क्रर अभिमानी निरदयी हाय ! काल है ॥ 
इसलिये, भाई कूटथ | इस कराल काल से बचने 
के लिये, अपनी परिच्छिन्न॒ता को मिथने के लिये तथा 
अमरता को प्राप्त करने के लिये अब में तेरी शरण 
में आता हूँ, तुमसे मिल-जुलकर एक होता हूँ।! इस 
प्रकार कहकर, सोच-विचार कर, जब जीव अपने अन्त: 
करण की वृत्ति को साक्षी की ओर फेंकता है, अथवा 
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यों सममिये कि जब वह अन्तःकरण की बृत्तिरूप बायुं- 
यान पर चढ़कर अह' बक्षारिम के बल से कूटख के 
आकाश में पहुँचता है, तव तो उस वायु-यौन में ज्ञाना- 
अग्नि भड़क उठती है, और प्रचए्ड ज्ञानाग्नि के ज़लते 
ही उस आकाश के अज्ञान-अन्धकार का नाश हो जाता 
है। साथ-ही-साथ उस आग की ग्रवलता से वह जहाज़ 
भी जल-भ्ुनकर ख़ाक हो जाता हे। परन्तु उस बृत्ति- 
वायुयान के आरूढ जीव का तो उस अग्नि से एक 
बाल भी वाँका नहीं होता है; क्योंकि उसका स्वरूप 
अविनाशी है, वह स्वरूप से अजर और अमर है। उसे 
पावक नहीं जला सकता, शखत्र काठ नहीं सकते, जल 
गीला नहीं कर सकता और वायु भी नहीं सुखा सकती | 
अजी [| उस अज्ञान तथा वृत्ति के नाश होते ही उस 
जीव की अज्ञान-जनित अव्पज्ञता भी नष्ट हो जाती है| 
तब वह अ्रान्ति की शय्या से उठ खड़ा होता है और 
'उसके कर्ता-मोक्तापनस्वप्न का नाश हो जाता है। फिर 
'तो वह कूटख से मिलकर वैसे ही एक हो जाता है, जैसे 
मैदान में रखे हुये घट को फोड़ देने से उसका आकाश 
महाकाश में मिलकर उससे अभिन्न हों जाता है। अब 
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उसका जीवत्व मिटकर, उसके सम्पूर्ण दु!खों का अभाव 
होकर वह नित्यमुक्त सुखस्वरूप से सुशोभित होता है। 
इस विपय को इस प्रकार और भी स्पष्ट समझना 
चाहिये ।-- 

अहाँ किसी परदे के अन्दर प्रकाश से रहित जढ़ 
पदार्थ छिपा हो और वहाँ अन्धकार भी हो, तब तो उस 
परदे के हट जाने या नष्ट हो जाने पर भी उस पदार्थ 
- को देखने के लिये तो श्रकाश की ज़रूरत पढ़ती ही है । 
मान लीजिये कि किसी घर के अन्दर एक सनन्‍्दूक में 
कोई पुस्तक रक्खी है और वहाँ वड़ा अन्धकार है; फिर 
भी वहाँ उस सन्दूक की खोल या तोड़ देने पर भी 
तबतक उस पुस्तक को हम न तो साफ देख सकते हैं, 
और न पढ़ ही सकते हैं, जबतक कि वहाँ दीपक आदि 
का अ्रकाश नहीं. कर लिया जायगा। परन्तु यदि उस 
सन्दूक में स्वयं दीपफ ही रखा हो, तब्र तो वहाँ दूसरी 
रोशनी की कोई आवश्यकता ही न पढ़ेगी। तब तो 
वहाँ केवल उस सन्दूक-रूपी आवरण के हटते ही वह 
दीपक अपने ही ग्रकाश से प्रकाशित हो जायगा | वह स्वयं ' 
अपनी रोशनी से ही वहाँ के ,तम का नाश करके हमें 


€ इएैधंे » 


दीखने लगेगा । ठीक इसी प्रकार जब अंतः/करण की 
वृत्ति गुरु-वेदान्त के महावाक्यरूपी शब्द-प्रमाण के द्वारा 
साक्षी के अज्ञान-आवरण का नाश कर देता है, तब तो 
उस चुत्ति में अनन्त-अखणढ रूपचाला साक्षी अपने चैतन्य 
स्वरूप से स्वतः प्रकाशित होता है। उस समय 'मैं 
अनन्त, अखण्ड तथा शुद्ध सच्चिदानन्द ब्रह्म हूँ, इस 
अकार की व॒त्ति हो जाती हे । 
इस प्रकार की वृत्ति के जाग्रत होते ही, ऐसे 
भ्रचणढ ज्ञार-पकाश के होते ही, वेचारे जीव की, हृत्ति 
ग्रतिविम्बित , चेतन की ठीक वैसी ही दशा हों जाती है, 
सी ज्येष्ठ के मध्य दिवस में सूर्य के सामने रकखे हुए 
दीपक की । इसके बाद जब वह हचि भी शान्त हो 
जाती है, अर्थात्‌ जब 'मैं ब्रह्म हैँ', इस सूह््म अहंकार-- 
देत--के परदे का भी अभाव हो जाता है| तब तो उस 
जीव की विचित्र हालत हो जाती है । जैसे तालाब के जल 
के ख़ख जाने पर उसका सर्य-पतिविम्ब ढूँढ़ने पर भी 
नहीं मिलता, क्‍योंकि वद तो छर्य, से जा मिलता है, 
: सर्यस्वरूप हो जाता है ; वैसे ही अहं वृत्ति का अभाव 
होते ही जीवत्व का लेश भी नहीं रह जाता , अपितु 
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बह वृत्तिप्रतिविम्बित जीव अपने विम्त्र में, अपने सच्चे 
स्वरूप कूटस्थ में सिलकर एक ही अद्वितीय हो जाता है। 
चह हेत-अद्वैत आदि इन्दों से परे चला जाता है । 
प्यारे पाठकी ! आप इस पूववोक्त श्रफरण से ग्रभा- 
वृत्ति या प्रमाज्ञान का स्वरूप भी मॉति समझ गए होंगे। 
अजी | अब आप यह तो जान ही गये होंगे कि जो ज्ञान 
थूव॑ अज्ञात विषय का हो, और अंतः।करण की हि से 
. हो, अरथांद्‌ स्मृति से भिन्न तथा अवाधित हो, उसको 
अ्रमाज्ञान' कहते हैं । यद्यपि रस्सी में सर्य का ज्ञान हो 
जाया करता है, और वह स्मृति से भिन्न प्रत्यक्ष ही रहता 
है, तथापि एक तो वह अन्त/करण की बृत्ति से नहीं 
होता है, फ्रिन्तु अविद्या की हृत्ति-द्वारा होता है और 
दूसरे वह वाधित रहता है; क्योंकि उस रस्सी के यथार्थ 
ज्ञान हो जाने पर वह सर्प भाग जाता है। वह तो सर्वदा 
के लिये नष्ट ही हो जाता है। इसलिये वह सर्प-ज्ञान 
प्रमान्ञान नहीं हो सकता । और पूर्व अनुभव किये हुये 
विपय की जो स्मृति ( यादगारी ) होती है, पह स्प्ृति- 
ज्ञान यद्यपि वाधित नहीं होता, तथापि वह तो अविद्या- 
उत्ति से होता है और अज्ञात नहीं रहता है; इसलिये वह; 
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भी अमाज्ञान नहीं है । 

यदि विचार करके देखा जाय, तो व्यावहारिक विषय 
भी अवाधित नहीं होते, क्योंकि तत्व-ज्ञान के द्वारा इनको 
भी वाघ (नाश) हो ही जाता है। तथापि जबतक ज्ञान 
नहीं होता, तवतक तो इनका भाव ( असलियत ) बना 
ही रहता है| इसलिये व्यावहारिक घट-पठादि पदार्थों के 
ज्ञान को व्यवहार की प्रमा कह' सकते हैं। और “थहं 
ब्रह्मास्मिँ, 'में ह्म हूँ! ऐसा ज्ञान तो पारमार्थिकी ग्रमा 
है | क्योंकि सीपी में जो चाँदी का ज्ञान हो जाता है, वह 
तो ब्रह्मज्ञान के बिना भी सिफ अधिष्ठान ( सीपी ) के 
ज्ञान से ही नष्ठ हो जाता है | अतः वह प्रमाज्ञान नहीं है, 
अपितु ऐसे स्थल पर अप्रमाज्ञान ही कहा जा सकता है | 

प्रिय जिज्ञासुचन्द ! अब तो आप लोग ग्रम्ता इत्तियों 
का भेद अच्छी प्रकार समझ गये होंगे, लेकिन आप 
लोगों के अन्तःकरणों में यह जिज्ञासा होती होंगी कि 
अग्रमा वृत्ति क्या है ? वह कैसे होती है ! और वह क्या 
करती है ? इत्यादि । 

मेरे प्रिय आत्मन्‌ ! इस जिज्ञासा की पूर्ति अगले 
शीर्षक में की जायगी; इसलिये यह विषय आपको वहाँ 


दृ 
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से हो जानना होगा। 3 आनन्दम्‌ ! 
3 शान्ति१]. बान्ति।.. शान्ति!!! 


टत्ति-ज्ञान के भेद (इ) 
अप्रमादृत्ति 


यह तो संव ही जान सकते हैं कि प्रमा का उलठा 
अर्थ होगा “अग्रमा', अर्थात्‌ अ माने नहों हो ग्रमा जो 
उसका नाम है अप्रमा' । जबकि स्पति से मिन्न अथवा 
अवाधित विषय के ही प्रमा कहते हैं, तब इससे भिन्न 
जो वाधित होनेवाला या स्घृतिरूप हो, उसके अप्रमा 
कहा जायगा। क्योंकि वाध ( नाश ) तो भ्रम, संशय 
तथा विपयेय का हो ही जाता है, और ये सब अविदा 
की वृत्ति से होते हैं, इसलिये श्रम से उत्पन्न हुआ जो 
ज्ञान हैं, अथवा जिसमें संशय (संदेह) हो या जो विपरीत 
हो; ऐसे ज्ञान को अप्रमाइति या अगप्रमाज्ञान कह 
सकते हैं । 

अन्तःक रण की ग्रमा इत्तियों का नाश अविदा की 
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चूत्तियाँ करती हैं भर अविद्या की अप्रमा वृत्तियों का 
नाश तो अन्त/करण की दृत्तियाँ करती रहती हैं। इस 
अकार दोनों के नाश के लिये दोनों तुली रहती हैं। 
दोनों में रात-दिन कलह मची रहती है । ये परस्पर 
खींचातानी में पड़ी रहती हैं । जब अन्तकरण की त्ति 
उठती है, तब वह प्रकाश लेकर चलती है। उसके उस 
दिव्य प्रकाश के सामने अ्रमादि तो रह ही नहीं सकते, 
और अविद्या वेचारी की तो जान ही चली जातीं है। . 
ओर जब अन्तः/करण की धृत्ति किसी विषय के लिये 
व्ल पड़ती है और उस विषय तक पहुँचने ही को रहती 
है कि बीच में ही कोई रुकाबट आ उपस्थित होती है | 
कोई अन्धकारादि का परदा पड़ जाता है, तब तो अविदा 
रूपी-राक्षसीज्वरी का दाँव लह जाता है । उस समय वह 
अपनी हत्ति-राच॑सी को दौड़ा देती है ओर वह हृचि-राक्षसी 
आकर उस अन्तःकरण की इति को पकड़ कर खाही 
जाती है । उसके आते ही उसका एकदम नाश हो जाता 
है। फिर तो अविदया-राज्सीइ्वरी स्वतंत्र हो जाती है 
ओर लगती है अपनी माया फैलाने। उस माया में 
फँस कर, अविद्याइत्ति के वशीभृत होकर जीव वेचारा 
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मोहित होकर अ्रम में पड़ जाता है। उसकी बुद्धि बिल्कुल 
अमित हो जाती है और वह संशय-ग्रसित हो जाता है । 

अजी ! उस समय तो उसकी वैसी ही दशा हो जाती 
है, जेसी किसी जन्मान्ध फो महाकानन में छोड़ देने से 
होती है| अथवा इसको स्पष्ट यों समक्रिये (क जब यह 
जीव फ्रिसी विपय-शत्रु पर हमला करने के लिये, उसको 
पकड़ने के लिये हाथ में अन्तःकरण की वृत्तिरूप रस्सी लेकर 
, शरीर-नगर से इन्द्रिय-सार के ढारा निकल पढ़ता हे, 
ओर उस रस्सी को उस शत्र पर घड़े जोरों से फेकता है; 
लेकिन बीच (मार्ग ) में ही आवरण की तीक्ष्ण काँटेदार 
भाड़ी पड़ जाती है, और उस काडी की ओटे में बह शत्रु 
छिप जाता है और वह साफ दिखलायी नहीं देता है । 
साथ-ही-साथ वह फेंकी हुई रस्सी भी उस काड़ी में उलक 
कर टर्ट जाती है।अब तो कहना ही क्‍या १ उस 
रस्सी के टूटते ही, उसके नाश होते ही उस शत्र की 
परम हितैपियी अविद्याटी आ धमकती है ओर अपनी 
-बचि की रस्सी से उस जीव को वाँध लेती है | तब तो 
वह जीव अविद्या की रस्सी से जकड़ा हुआ भ्रम की 
“छठपटाहट में पड़ जाता है। फ़िर जब कभी भाग्यवशात्‌ 
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उप्तको प्रमाण की ज्वलन्त अग्नि मिल जाती है, तब तो 
वह पहले उससे उस आवरण की भाड़ी को जलाता है | 
फिर उस अविद्या-नटी को भी उसकी बृत्तिरूप रस्सी के. 
साथ ही जलाकर ख़ाक कर देता है | अविद्या के नाश 
होते ही उस जीव का परम मित्र शन्त।करण अपनीः 
टत्ति की दृढ़ रस्सी पुनः दोबारा दे देता है | उस रस्सी 
की पाकर बह जीव अपने विषय-शत्र को झट से बाँध 
लेता है और उसको अपने अधीन फरके अनुकूल बना. . 
लेता है, ओर लंगता है उससे लाभ उठाने। .' 

प्रिय जिज्ञासुं महाशयों ! यह तो अ्रमात्मक अप्रमा 
वृत्ति का वर्णन हुआ; अब संशय वृत्ति का हाल सुनिये |- 

जब यह जीव अपने अंतःकरण की वृत्ति:नेत्र से 
किसी ग्रतिबन्ध के कारण अपनी इच्छित वस्तु को स्पष्ट 
नहीं देख सकता, तब तो उसकी आँखे' चोंधिया जाती 
हैं। बस, इतने ही में अधिद्या की दाल गल जाती है। तब 
तो वह इस णीव पर धावा बोल देती है । जब वह इस 
पर चढ़ाई करती है, तब प्रथम इसके अन्तःकरण की 
वत्ति-नेत्र को फोड़ डालती है, फिर इस जीव को संशय 
के आकाश में टाँग देती है। इस बात को तो सभी 
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जानते है कि जप ऑँपेरो रात में किसी हंठ वृक्ष पर 
हष्टिपात होता है, तब उसे पूरा-पूरा न देखने के कारण 
ऐसा विकल्प हो जाता है कि यह स्थाणु है? या 
घुरुप है ? इसोको तो संशय कहते हैं । इस सशय के 
आकांश में लट्के हुए वेचारे जीव की वैसी ही दशा 
हो जाती है, जैप्ती त्रिशट्रु” को हुई थी, णो न तो नीचे 
आ सकता था ओर न ऊपर को ही जा सकता था । अजी ! 
- उस समय तो यह जीव यह निथ्य ही नहीं कर सकता है कि 
यह सचमुच स्थाणु ही है या पुरुप है। यह संशय तो अविद्या 
की ही वृत्ति से होता है। अजी ! यह केवल व्यवहार ही 
में नहीं होता, अपित यह परमार में भी इस ग्रकार,से 
हुआ करता है कि में ब्रह्म हैँ, या जीव हूँ? यह संसार 
मिथ्या है, था सत्य है ! इत्यादि । यह अग्रमाहत्तिरूप 
संशय भी श्रमावत्ति के द्वारा नष्ट हो जाता हे | 
अरी पापिनी अविद्या ! तुभमें तो किंचिन्मात्र भी दया 
नहीं है । अरी ! तू तो इस जीव को संशय कीं दशा में 
भी नहों रहने देती, बल्कि तू तो इससे उलझ निशचय--- 
विपरीत ज्ञान--कर्ा डालती है । तेरे ही कारण यह 
जीव स्थाणु को चोर अथवा रस्सी को सप॑ मान बैठता 
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है। इतना ही नहीं, अपितु वह तो उससे काँपने- तथा 
भागने भी लगता है। तेरी दी करामात से कड़ाके की 
धूप को नदी समझकर प्यासे मगर दोढ़ पड़ते हैं। अधिक 
कहाँ तक कह, तुने ही इस जीव के लिये ब्रह्म को जगत- 
रूप से कर डाला हे। अरी अविदधा वश्वकी ! तेरे ही 
कारण यह जीव अपने को भी उल॒टा जान रहा है। इसने 
तो अपने शुद्ध, अजन्मा, अविनाशी एवं आनन्दस्वरूप 
को मलिन, जन्म-मरण वाला तथा दु/ःखरूप निश्चय कर - 
लिया है। इसी को तो विपरीत भावना या विपयेय कहते 
हैं। चूंकि यह विपरीत भावना भी अविया'की ही इत्ति 
है, इसलिये यह भी अग्ममा ज्ञान ही है। 

ऐ अविद्या-नटी ! यद्यपि यह सब तेरी ही लीला है; 
तथापि खबरदार ! यह याद रखना |--लिखने-पढ़ने, 
कहने-सुनने तथा मनन-निदिध्यासन आदि किसीभी 
उपाय से जब इस जीव को ग्रमाहत्ति मिल जायगी, जब ' 
तेरी फोड़ी हुईं अंतःकरण क्री हचिरूपी आँख नीरुज हो 
जायगी, उनकी रोशनी ठीक हो जायगी; तब तो तेरे 
बने-बनाये सब काम बिगढ़ जाँयगे, तेरी सब कलई 
खुल जायगी, तेरा कपट का भंडा फूट द्वी नायगा | यई 
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प्रभावत्ति की आँख तो*तेरे लिये विषैली बन जायगी,. 
उसके तेरे ऊपर पड़ते ही तू मर णायगी | ऐ अन्ध' 
कारमयी ! तू तो उस प्रखर ज्योति के सामने हरमिज्ञ 
नहीं ठहर सकेगी, उससे तो तेरा सत्यानाश हो जायगा,- 
ओर जीव आनन्द की वंशी बजाने लगेगा। वह तो: 
शान्ति, विश्ाम और परम कल्याण को ग्राप्त होगा । 
श्रम, संशय और विपयेय की पृत्तियाँ तो वाधित- 
“ मिथ्या--होने से अग्रमाइत्ति कही गयीं, परन्तु स्मृति- 
ज्ञान तो वाधित नहीं है। तो क्‍या वह प्रमान्नान कहा 
जायगा ? जी नहीं, यद्यपि वह वाधित नहीं है, तथापि. 
वह अविदा की ही हृ॒त्ति से होता हे; इसलिये दहभी 
अप्रमा ही है। जब कि क्विसी वस्तु का स्मरण होता है, 
तव तो उस वस्तु का दृत्ति से साक्षात्‌ सम्बन्ध होता ही 
नहीं, बल्कि केवल उसकी स्मृति ही हो आती है । चूँकि. 
वह स्मृति-ज्ञान अनुभवजन्य ज्ञान के संस्कार से होता हे, 
अर्थात्‌ जब पहले किसी प्रमाण के द्वारा विषय का ज्ञान 
हो जाता है, तव फिर उस ज्ञान का संस्कार अन्त|करण 
में पढ़ जाता है, और उस संस्कार से स्मृति की उत्पत्ति 
होती है इस रीति से स्पृतिज्ञान न तो प्रमाण-जनित है, 
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और न पूव का अज्ञात है, अपितु वह तो ज्ञान के संस्कार 
से उत्पन्न हुआ अविद्या की बृत्ति से होता है, इसलिए 
वह अप्रमाज्ञान है। क्योंकि स्मृति की अग्रमावृत्ति स्मर- 
शीय विषय से साक्षात्‌ सम्बन्ध न रखकर |अन्तःकरण में 
ही उस विषय के आकार की होती रहती है, अतएव 
उसको परोक्ष अ्रप्रमाज्ञान कह सकते हैं । 

प्रिय पाठकों ! यह आध्यात्मिक विषय बड़ा गहन 
है, इसलिये इसके साफूसाफ समझ में आ जाने के लिये 
यथेष्ट चेष्य की जा रही है। कहीं-कहीं जो विषय की 
पुनरुक्ति हो रही है, उसको विषय-सरलता के ही लिये 
सममझना चाहिये | 

भेरे प्रिय आत्मन ! पूर्वोक्त अप्रमावृत्ति भी दो 
प्रकार की समझनी चाहिये; एक यथार्थ अप्रमा और 
दुपरी अयथा्थ अप्रमा। इन दोनों में से नो भ्रम, 
संशय एव' विपयेयरूप अग्रमावत्ति है, वह अयधार्थ प्रमा 
है, क्योंकि ये अ्रमादि तो व्यवहार या परमार्थ में कही 
भी यथार्थ ज्ञान होने ही नहीं देते। ये तो जीव फी सर्वदा 
संशय, भय, मोह और शोकादि में ढालते रहते हैं। 
परन्तु स्मृति-ज्ञान तो यथार्थ अग्रमा है | यह तो जीव की 


( २०६ ) 


यरम हितिषिणी, अत्यन्त कल्याणकारिणी है, क्योंकि ग्रह 
जीव देयावहारिक अथवा पारमार्थिक किसी विपय को भीः 
जब ए% बार अनुभव कर लेता है, तब उसको यह 
स्मृति-रूप यथार्थ प्रमा बार-बार याद दविलातीं रहती है। 
उप्तकी आवृत्ति कराती रहती है; उसमें उत्साह नढ़ाती 
रहती है । । 
व्यवहार और परमार्थ की वजह से अपथार्थ प्रमा दो 
- अकार की हो गयी है। जत्र सांगारिक पदायें में संशय, 
असम या विपयेय होने लगता है, तब व्यावहारिक्रों अय- 
थार्थ अ््रमा' कहलाती है । जैप्ले सीपा में चॉदी का भथवा 
रस्सी में सपं का भान इत्यादि । और जब परमार्थ 
के बारे में भ्रमादि हो जाते हैं, तब तो 'पारमार्थिकी अय- 
थार्थ अग्रमा” कहलाती हे । जैसे, बह्म में नानात्व जगत्‌ 
की, और कूटख आत्मा में कर्ता-भोक्तापन की अतीति, 
इत्यादि । 

: स्मृतिरूप ययाय अग्रमा को भी इन व्यवहार तथा 
परम,थ ने ही दो कर डाले हैं। जब सांसारिक अलु« 
भूत विषय याद पड़ने लगता है, तब वह स्मृति व्यावू- 
हारिकी यथार्थ अम्रमा? कही जाती है। जैसे पूर्व-परिवितु: 

श्द 


(६ २९० ) 


मित्र, महात्मा, एस्तक या किसी और ही वस्तु का स्मरण 
हो जाता है। और जब पूर्वा अनभूत, पारमार्थिक 
पदार्थ याद पढ़ता है, तब तो वह . पारमार्थिकी ययार्थ 
अग्रमा' कही जाती है। जैसे आपने पहले सदूगुरु तथा' 
सत्‌ शासत्र के द्वारा इस बात का निशचय एवं अनुभव 
कर लिया है -- यह जगत मिथ्या है और में ही 
सद्रप अह्म हैँ'। फिर जब यही बात बार-बार याद आने 
लगे, तो उसकी पारमार्थिकी यथा अग्रमा' समकनी 
चाहिये। बार-बार क्‍या, एक बार भी यदि याद आ 
जावे, तो भी पद एक भार तो 'पारमार्थिकी यवार्य अग्रमा 
कही ही जायगी | 

ऐ मेरे प्रिय जिज्नासुगण ! ओ मेरे निजात्मन ! 
आप से सुख के उपासक हैं, आप अमरता प्राप्त करना 
चाइते हैं , इसलिये श्रुति-स्टृति-प्रतिपादित छः अमाणों 
के द्वारा आप अमाइत्ति उत्पन्न करें। ग्रकद करें उत्त 
झ्ानरूपा को, जो कि आपके हृदय में ग्रकाश्ष करनेवाली 
है | अजी ! हम यहाँ व्यावहारिकी अमाइत्ति को नहीं कई 
रहे हैं,भपितु हमारा मतलब तो यहाँ पारमार्थिकी, अमा 
हृत्ति से ही है । उस इत्ति से इस जगत को आप एकदर्म 


( र११ ) 


मिथ्या कर दें। इसको इन्द्रणाल के समान. कूठा समझ- 
कर यह अजुभव करें कि में त्रक्ष हूँ, अनन्त हूँ; मुझ: 
पूर्ण में कमी भी अपूर्णता नहीं आने की | मैं सत्य हूँ, 
चैतन्य हूँ, आनन्द हूँ, शुद्ध हैँ, बुध हूँ, युक्त हूँ तथा" 
निरश्न हूँ, हत्यादि-इत्यादि । अन्त/|करण की उृत्ति-द्वाराः 
जब इस अकार के अजुभव हो जासे के बाद भीजों 
प्रारन्ध की भ्बलता से था किसी और भी कारण से 
“जगत की सत्यता का भान होने लगे, अथवा अपने 
अपरिन्छिन्न तथा निर्विकार स्वरूप में सीमा या किसी: 
प्रकार का -विकार प्रतीत होने लगे, तब कुछ क्षति नहीं । 
आपकी घबराने की कोई भी आवश्यकता नहीं है । 
अजी ! आपकी तो ऐसे अवसर पर झविधा की इत्ति 
से भी कुछ सहायता ले लेनी होगी । आप कद सकते हैं 
कि ऐसे अवसर पर अविया की किस इत्ति से सहायता' 
' लेनी पड़ेगी १ क्या भ्रम, संशय या विपयेयरूप 'अययाये 
अग्रमा इत्ति! की शरण में जाना होगा १ जी नहीं, 
हरगिज़ नहीं | इस उृत्ति को तो आपको त्यागना होगा; 
इसके आश्रय से तों आप बरबाद हो जायेंगे। जबकि 
यह हृत्ति व्यवहार में आ जाती है, तब तो यह, शोकः' 


( २१२ ) 


सागर'में इब्ो देती है।ओफ ! यह तो जीव को 
संतापाग्नि में फेंक देती है। तब यह मोक्त-मार्ग में क्‍यों 
कर मदद देने लगेगी? अतएव आपको स्मृतिरूप 
यथार्य पारमार्थिकी , अप्रभा हत्ति' का सेवन करना 
होगा। 

यद्यपि मैं ्रह्म हैँ), ऐसा ध्यान करना; इस प्रकार 
की बार-बार आहचि करनी, इसका बारम्वार चिन्तन 
फरना भी अविदा ही है; क्योंकि इसमें भी तो दत की 
गंध आ ही जाती है, और द्वेत का भान ही तो श्रविदा 
है! जबकि में श्रक्ष ही हूँ, तब इसके बार-बार कहने 
या स्मरण करने की श्रावश्यक्रता ही क्‍यों, होने लगी १ 
जो में हूँ, सो तो बिना चिन्तन के भी रहूँगा। 
जो अपने मनुष्यपने का अभिमानी पुरुष है, उसे क्‍या 
मै भनप्य .हैँ, में मनुष्य हैं” इस प्रकार की माला 
फेरनी पढ़ती है ? या कहीं मेला बाज़ार में इस विचार ' 
से कि भेरा मनुष्यत्व का निश्चय कहीं भूल ने जाय 
अपने मलुष्यपने का स्मरण करते रहना पढ़ता हे ? 

जी नहीं। उसको तो बिना चिन्तन, बिना ध्यान के दी 
चह अहंकार, वह निरमिसान रद बना रहता है | वैसे ही 


( रश३ ) 


जिसको अपनी अमरता का, अपनी .नित्यता तंथा मुक्ततों 
का एक बार भी. साक्षात्कार हो गया, एक-वध्यार भी 
निश्चय हो-चुका; उत्त तत्वपेत्ता पुरुष का वह निश्चय, 
वह विचार तो कभी बदलने-का ही नहीं । वह तो अब 
उसका. स्वरूप हो चुका । ब्रह्म का वार-बार स्मरण करना 
तो इसलिये कहा गया कि शायद प्रारब्धादि कारणों से 
अपने स्वरूप का दृढ़ निश्चय न हो पाया हो | तो क्‍या 
, अहं ब्रह्मास्मि', अहं ब्रह्मास्मि इस घकार की वारम्वार 
आवृत्ति करने से, नित्य-निरंन्तर चिन्तन, निदिध्यासन 
करने से वह ब्रह्म-ज्ञान दृढ़ हो जायगां १ इसलिये ज्ञान 
की हेंढ़ता के लिये, अथर्वा जीवन-प्रुक्ति के विशेष सुख के 
लिये स्मृतिरूप अविदां की 'पारमार्थिकी यथाय अप्रमा- 
इति की आवश्यकता पड़ती ही है । 

हैं इन्द्रियाँ तन से परे , अरु इन्द्रियों से मन परे । 

* भ्ज्ञा अलग मन से सदा , अंरु वद्धि से आतम परे॥ 

है आतमा तू ही भरे! तेरे अधीन रहे बुधी। 
बुधि के अधीन रहे सदा मन, क्या तुझे नहिं हे सुधी ॥१॥ 
मन के वेशी सब इन्द्रियाँ-, रहकर घुमाती गात हैं। 
इंस “रीति से तू श्रेष्ठ , तेरा सब पर आधोत हे ॥ - 


( रृश४ / 


कर ले अरे | सबकी वशी, निज रूप को पहिचानि के! 
होगा तभी बिन काम के मन स्वच्छ, शासन मोनि के ॥२॥ 


मेत्री विचार शमांदि सेना, शस्त्र ज्ञान-विराग के | 

ले काम का तू कर पराजय, सहित हेपां-राग के || 
सत डर तनिक, होगी विजय, तेरी समर.खल-काय में । 
उत्साह कर, पुरुषार्थ कर, मत चूक तनिक उपाय में ॥३॥ 
यह जीघ को संसृत्ि-भर्बर में, है फ़साता काम ही। 
नर [ जीत ले तू काम को मन से मिटा दे नाम-ही ॥ 
यह दुष्ट पेटू काम-रिप्र, संकरप से उपजायगा। - 
संकल्प को तज दे, तभी यह काम भी मिट जायगा ॥8॥ 


न डे शान्ति; !' ,. शान्ति: |! झान्ति/[!! 





. « आसूया: 

» पराये अवशुर्णों को--दोषों को--देखने, निरीक्षण 
करने को 'अद्ृया” कहते हैं। यह असूया 'एक विचित्र 
विपैल्ी कटारी है। यह जिसके हृदय में पैठ जाती है, 
झान्ति, क्षमा, मैत्री, करुणा, मुदिता, समता, अहिंसा 


( रशरर ) 


आदि. गुणों को काट-काटकर उसके हृदय से निकाल 
चाहर करती है | इतना दी नहीं, अपितु यह देष का घाव 
करके उस पर अश्ान्ति का नमक लगाकर हृदय को 
नरकालय बना देती है | अपने आनन्‍्दस्वरूप से विमुख 
करके जन्म-मरण के चक्कर में ढाल देतीं है । भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण ने अज्लेव को ज्ञानोपदेश का अधिकारी क्‍यों 
समभझा १ इस बात की सगवान ने ही अपने श्रीमुख से 
« जीता के नवें अध्याय में कहा है--है अर्जुन ! इस गोप 
नीय ज्ञान को मैं विज्ञन के सहित तकसे इसलिये कहता 
हूँ कि तू अछया से रहित है, अथात्‌ तेरा स्वभाव ही 
बसरों का गुणग्राही है; तूने दूसरों के अवशुण-निरीक्ष श- 
द्वारा अपने अन्तःकरण को कल्लुषित ( अपवित्र ) नहीं 
किया है, इसलिये तेरा हृदय इस पवित्र ज्ञान'के लिये 
योग्य-पात्र-है !! अठारहपथे' अध्याय में तो भगवान्‌ ने 
स्पष्ट कह दिया है. कि इस गीताज्ञान का कथन उन 
लोगों के प्रति हरगिज़ नहीं करना चाहिये, जिनकी मुझमें 
दोषदृष्टि है । 
इस घोर कलिकाल में आजकल बड़ी अन्धाधुन्ध 
अच रही है। मनुष्य एक दूसरे की उन्नति नहीं देख सकता, 


€ रहे ) 


लीगें दूमरों में दोष निकालने तथा दूसरों की निन्‍्दा 
करने में कंटिबद्ध हो रहे हैं। जैसे गाय, भैंस आदि पशुओं 
के भोजन बिना जुगाली (पागुर) किये नहीं पचता, पैसे 
ही निन्दर्कों का अन्न भी तवतक नहीं पचता जबतक इस 
दवाज़े से उस दरवाज़े तक जाकंर दूसरों की 
शिक्रायत भरपेट नहीं कर छेते; मानो उन्होंने दूसरों 
की निन्‍्दा, चुशुली की बंदहज़मी की दवा ही समर्क 
लियां हों। आाक्षण श्राह्मण की निन्दा करते हैं। 
बिद्वाने विद्वानों की निन्‍दा में भरपूर दोष निकालते हैं | 
एंक कवि दूसरे कवि की कविता को दोषपूर्ण बताकर 
उसकी दिल्‍लगीं उड़ता है। एक गायक दूसरे गायक की 
कला में दोष बताकर उसकी बदनामी करता है ।, तात्पये 
यह है कि सर्वत्र अंरूयां भौर निन्‍दा का ही साम्राज्य 
है। थहाँ तक कि साधू संन्यासी तथा अच्छे कहँलानेवाले 
लोग भी इस रोग से मुक्त नहीं हैं । 

“:-निन्दक मलुष्य सबंदा मांत्सर्य ( डाह ), डेष, ईर्ष्या 
तथा क्रोध की अग्नि में जला करते हैं और वे इब्वर/' 
मद्दत्मा, कवि, विद्वान्‌, साधु, संन्‍्यासी में दोष निकालने 
पर.ही उतारू रहते हैं। जिस प्रकार भक्खियाँ सुन्दरें'्से 


( २१७ ) 


सुन्दर अद्ञों में भी तण ( घाव ) ही हूँढ़ा करती हैं, वैसे 
ही निन्दक रमणीक-से-रमणीक स्थान में, अच्छे-से-अंच्छे 
समाज में तथा सच्चरित्र-से-सच्चरित्र व्यक्ति में भी दोष 
ही हूँदते फिरते हैं। -भोस्वांसी तुलसीदासजी ने चौपाई 
के 'खल गह अशुन साधु शुनगाहा” इस चरण में निन्दक्ों 
का ही खल नाम से संकेत क्रिया है। इनके बुरे विचार, 
बुरी -भाषनाएं, अश्लील वाणी तथा गन्दे आचरण, 
. चायुमएंडल एवं समाज को जितना दृषित कर दालते 
हैं, वह अकथनीय है। इनके वचन-सर्प श्रवण-सन्ध्र के 
द्वारा जिसके हृदय में प्रवेश कर जाते हैं, उसका हृदय 
अशान्तिरूप विष की ज्वाला से व्याकुल हो उठता है, 
मानो. उसे सगी आगयी. हो । ऐसे .दुष्ठों का सक्ढ साक्षात्‌ 
मृत्यु के समान है; इसीसे गोस्रामीजी ने कहा है--- 
बरु भल बास नरक फेर .-ताता। 
दुष्ट संग जनि देह विधाता ॥ 
इनका संग निर्मीर 'को भीरु,. उदार को कंपण/ 
पुरुषार्थी को आलसी, उत्साही को 'सुस्त , तथा 
धर्मात्मा को पापांत्मा बना देता है। ये भगवश्चरित्ररूपी 
विमल विर्ु के लिये राहु, सजने ग्रुणरूपी सर्य के लिये 
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चादल, एवं शान्ति-किरणों से विकसित हृदय-कमलों के 
लिये तुषार बन जाते हैं | कल्याणार्थी जीवों को इनका 
साथ कभी नहीं करना चाहिए; साथ की तो बात ही 
क्या, इनके दशेत, स्पश एवं भाषण से भो बचे रहना 
चाहिये। : 

मेरे आत्मन्‌ !'चित्त को किखित्‌ स्थिर करके सोचो, 
विचारों तथा ध्यान तो दो । तुम किसकी निन्‍्दा कर रहे 
हो १ आत्मा की अथवा अनात्मा की १ आत्मदृष्टि से तो 
यह सारा संसार ही आत्मा है, ब्रह्म है, ईइबर है, अपना 
“निजरूप है । इसलिये दे प्यारे ! तुम संसार की निन्‍्दा नहीं 
कर रहे हो, किसी व्यक्ति की भी नहीं; बल्कि तुम जग- 
“आ्लियन्ता निर्विकार परमेश्वर की निन्दा कर रहे हो | तुम 
अपने आत्मा को ही नीचे ले जा रहे हो, अपने हाथों से 
अपना घात कर रहे हो | आत्मा (परमात्मा) तो भजर है, 
अमर हैं, निर्दोष है, वह तुम्दारा सच्चा स्वरूप है | तुम्हारे 
दोपारोपण से उसमें किखिन्मात्र भी बद्ा नहीं लगने का, 
कुछ भी अन्तर नहीं पढ़ने का | सम्पूर्ण जीव परमात्मा के 
सनातन अंश हैं । उस अनन्त के ही स्वरूप हैं | तुम भी 
उसी अनन्त सागर की एक तरब्ज हो। किसी भी जीव 
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से देष न करो, नहीं तो'.गल जाओगे, सड़ जाओगे, मर 
जाओगे। | 
: यदि हम पृथिदी को स्लात' मारते हैं, तो,उलटे 
हमारे ही पैर में चोट लगती है। यदि हम : चन्द्रमा पर 
'यूकते हैं, तो.वह थूक हमारे ही मुख पर आकर गिरता 
है। वेसे ही दुसरे.की निन्‍्दा करनी अपनी ही :निन्‍दा 
करनी है, दूसरे 'का नाश करना अपना “ही नाश 
करना है| 
- प्यारे! यदि तुम यह कहो कि हम तो आत्मा या 
परमात्मा की निन्‍्दा नहीं करते, अपितु हम अनात्म 
यदार्थ की ही निंन्दा करते हैं; .तो इससे तुमको मिलता 
ही क्‍या है! अनात्म पदांथ तो स्वयं मिथ्या है, इसने 
तुम्हारा बिगाड़ा ही क्‍या है १ मिथ्या पदार्थ के- पीछे 
पड़कर क्यों समय नष्ट करते हो १ व्यर्थ का कष्ट क्‍यों 
मोल लेते हो ?! भल्रा बाल की खाल निकालने से तुम्हें 
क्‍या मिलेगा १ दा 
अरे भलेमानस |; कहीं अं पेरी रात को रस्सी का 
सर्प मारा जाता है ? यह अनात्म पदाथ तो एक प्रमाढ़ 
स्वत है । यदि पूछो कि प्रगाढ कैसे ? तो इसलिये कि 
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स्वप्न, के पदार्थों की स्मृति तो जागने पर बनी भी रहती 
है, परन्तु यह जगत्‌ तो सो जाने पर जिल्कुल ही 
विस्मरण (विंलीन) हो जाता है। भृतकाल के पदार्थ 
बिल्कुल मिथ्या हो गये, तथा वर्तमान काल के अभी 
भूतकाल के गाल में जानेवाले हैं ओर भविष्य काल के 
कटपना मात्र होने से मिथ्या ही हैं, तब इन पर आस्था 
कैसी १ इन पर विव्वास' ही कैसा ? इन मिथ्या पदोथों 
से ठष ही क्‍यों होने लगा ? अथवा ग्रेम ही क्यों! 
गोस्वामी तुलसीदास जी ने कैसी महत्त्वपूर्ण बात 
कही है |--- 
सुनहु तात मायाकृत, गुन अरु दोष अनेक | 
« शुन यह उभय न देखिश्र, देखिआ सो अविबेक ॥ 
कार्कंश्ंशुएडीजी गरुणजी से कह रहे हैं कि है 
वात ! सुनो, माया के रचे हुए गुण और दोप अनेक हैं। 
किन्तु यथार्थ गुण तो यह है कि.गरुण और दोप, इन 
दोनों फो न देखे, क्योंकि इनका देखना ही अविवेक्ष हैं। 
कारण यह है कि मायारचित पदार्थ कहीं भी सच्चे नहीं 
पाये जाते । 
एक मदारी आता है, वह अपनी .बाँसुरी फुँकता है 
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उस बॉसुरी:की मनोहरं ध्वनि को ,सुनते ही नर-नारी, 
चाल-बृद्ध इन्हे हो जाते हैं । बस, फिर क्‍या कहना है ? 
उस मायावत्री ने विचित्र खेल किया | .उंपने श्रपनी माया 
'फैल्ञायी, लोग एकटक होकर देखने लगे, मानो- चित्र में 
खिंचे हुए हों । देखते-देखते उसने अपना; पुत्र तैयार कर 
लिया और उसको 'जुमीन पर लिटांकर चादर से ढक 
दिया | फिर उसने एक कंटार निकाली और बढ़ा भयंकर 
*. कमे किया। ओफ ! उसने तो उस बालक के' गले में 
उसी कठार को भोंझ दिया | हाय | हाय ! यह तो बढ़ा 
निर्दया है, अत्यन्त क्र है। इसने दो वालक-चंध जैसा 
महापातक कर ढाला | अपने,पुत्र की ही जान ले ली | 
भला, इससे बढ़कर अवशुण और हो,थो क्या सकता है १ 
अच्छा, ज़रा फिर देखिये तो, यह अब कया करता 
है । अरे! इसने तो ',बातःकी बांत में एक आम का 
'पेड़ तैयार कर दिया । अहा हा, !!! यह सुन्दर पेढ़ फलों 
से कैपा लद्ा है! देखिये न, ये.फल तो पढे हुए हैं! 

आअनी, इधर तो देखिये, यह कैसी भीड़ हे ! ' 

- * यह तो पविक्रों का समुदाय है | 
- ये म्रुसाफिरं कहाँ पै आ गये  : . ' 7 


( ररर ) 


आ कहाँ से. गये ? इस मदारी की ही तो सब करा- 
मात है । | 
' अरे ! एक ओर यह क्‍या है ९ 
होंन है, दोन । 
उसमें क्‍या है ? 
० क्‍या आप नहीं जानते कि हौज़ में जल रहता है ! 
हाँ ठीक, यह तो जल ही है। परन्त आया कहाँ से १ 
आया कहाँ से ? यह सब तो इस भायावी की ही 
माया है। , 
देखिये न, अन्न तो यह मदारी फलों को तोढ़-तोड़ 
कर पथिकों को देने लगा और वे सप लगे खाने | श्रजी ! 
दे सब तो बात की बात में सारे फल खा गये, परन्तु 
अब उन्हें प्यास लगी है, इसलिये वे पानी माँग रहे हें । 
देखिये, अब यह भायावी पानी भी पिलाने लगा और 
सब सुसाफिर पानी पी-पीकर ठप्त हो गये, तथा पेढ़ के 
तले जाकर छाया में लेट रहे | 
श्रजी ! यह तो बड़ा उदार भी है, बढ़ा दानी है, 
इसमें तो अट्ूट दया भरी पड़ी है। देखिये न, इसने धूप 
के मारे तथा थके-माँदे इन पयिकों को कितना सुख पहु - 
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चाया १ इनका कितना उपकार किया ? इससे बदूकर शुण 
ही कया होगा 
तलसीदासजी ने भी कहा हे---, , 
. परहित सरिस घ्म नहिं माह । ' 
प्रपीड़ा सम नहिं अपमाई।| 
इतने ही में वह मदारी अपनी बाँसुरी फिर फेकता 
है ओर उसका लड़का जी उठता है। लो ! सारा खेल 
: गायब | न तो पथिक है, न वह लड़का है और ने वह' 
आम का पेड़ ही हे । श्रव तो अकेला वह मंदारी और 
दर्शकों का समह ही बच गया है | क्या आप वतला सकते 
हैं कि उस मायावी ने अपने लड़के फो सचमुच. ही मार 
दाला या यथा उसने वास्तव में पथिकों को आम के फल 
खिलाये थे १ 
इस पर आप यही कहेंगे कि अजी ! इनमें से तो 
एक भी बात सत्य नहीं थी, क्योंकि जब वह लड़का 
ही कूठा था, जब वहाँ पर न कोई पेड़ था और 
न पयिक ही थे, तो मारना ओर खिलाना कैसा ? तब 
तो उस पुरुष में हिंसारूपी दोष तथा दयारूपी गुण का 
व्यर्थ ही आरोप किया गया,था न ? जी हाँ, यह सब. तो 
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उसकी भूठी केरामाव थी। वहाँ तो, वास्तव में कुछ हुआ 
ही नहीं । उस बेचारे पर ग्रुण या दोष का लादना निरा 
'पागरूपन है, अविवेक है। 
प्रिय मित्रगण | तो क्या इस जगतरूपी नाव्य-गृह 
में जगन्नियन्ता सूत्रधर भगवान्‌ की माया ने अपने 
गुणों द्वारा कूठटमठ के शुण-दोष. नहीं रच डाले हैं! 
क्या. किसी भी प्राणी'पर दोषारोपण 'करना पागलपतन्र 
नहीं है ९, क्‍या इसे अविषेक नहीं कहा जा सकेगा ! 
इसीसे .गोस्वामीजी कहते हैं--- 
गुन यह उभप न देखिआ, देखिआ सो अविवेक | 
प्यारे | यदि तुम बिना देखे नहों रह सकते, यदि 

तुम्हें देखने की . आदत ही. पड़ गई है, तो देखो अपने 
दोपों को | अपने अवगुणों का बार-बार निरीक्षण करते 
रहो ओर उनको एक एक करके निकालते रहो | जिस 
दिन तुम्हारे सम्पूर्ण अवगुण निकल जायेंगे, उसी दिन 
तुम्दारे हृदय के शन्दर समस्त गुण आ बसेंगे। जब 
किसी बोतल का जल निकालकर फेक दिया जाता है। 
तब उसमें हवा अपने आप भर जाती है | उसी प्रकार 
दोषों के निकलते ही तुम्हारे अन्तःकरण में विवेक, 
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चेराग्य, शम, दम, क्षमा, गेत्री, विचार तथा शान्ति आदि 
गुण आ-आकर अपना डेरा जमा लेंगे। जेसे जब कहीं 
वादशाह की पलटठन जाकर खेमा डाल देतो हे, तव पीछे 
से स्वयं बादशाह भी वहाँ पहुँच जाता है, वैसे ही तम्हारे 
हृदय में शमादि गुणों के आते ही दिव्यस्थरूप परमेश्वर 
भी आ विराजेंगे। उनके आते ही तम्हारा सम्पूर्ण 
शोक दूर हो जायगा, तुम्र कृतकृत्य हो जाओगे, 
 देवमूतिं चच जाओगे, समस्त जगत तुम्हारा आत्मा बन 
जायगा तथा चराचर तुमसे प्रेम करने लगेगा | अतएव 
तुम आज ही एक कवि के इस मंत्र को पढ़ लो--इससे 
तुम्हारा कल्याण हो जायगा | इस मंत्र से तम्हारी सचप्रुच' 
बढ़ी भलाई होगीं--- 

बुरा जो हूँदन में चला , बुरा न दीखा कोय । 

जो दिल खोजा आपना , मुझूसा बुरा न कोय ॥ 

भाइयों | यदि तुम्हें दूसरे की ओर हो देखना है, 
तो उनके गुणों को देखो, कहो, सुनो और अमल में 
लाओ | इससे तुम्हें बड़ी शान्ति मिलेगी, विश्राम आ्राप्त 
होगा, तुम्हारे मन में प्रसक्षता आ विराजेगी | दूसरों का 
दीप देखना महापाप है । जब तुम दूसरे का एक अब- 

श९्‌४ 
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गुण देखने या कहने लगते हो, तब तम्हारे अन्दर उसके 
साथ ही घृणा, हेप, क्रोध, अभिमान, अशान्ति इत्यादि 
अनेक अवशुण आ जाते हैं, जिससे तुम्हारा मन-मन्दिर 
दुधित---अपवित्र--हो जाता है। तुम उस आनन्दस्वरूप 
भगवान से वंचित रह जाते हो; तुम्हारा हृदय इु।खा- 
लय बन जाता है, तुम परम दुखी हो जाते हो। 
भला, अपने आपकी दु/ख-जाल में फेंसाना, अपने आप 
ही शोकसागर में गोता लगाना, कहाँ की बुद्धिमत्ता है £ 

अरे ! यह तो भारी भूल है; यह निरी मूर्खता नहीं तो 
ओर क्या है १ प्यारे, एफ ईश्वर के सिवा कोई ओर निर्विकार 
थोड़े हो है । भला, तुम पहले अपने ही जीवन का निरी- 
क्षण करो, जब से होश सेंभाला, तव से क्या तम विल- 
कुल निर्दोष ही हो १ क्या तुमसे कोई भी पाप नहीं वना 
है! इस पर तुम शायद यही कह सकते हो कि अजी, मैं 


बिलकुल विशुद्ध तो नहीं हूँ; परन्तु मुझसे कोई महा' 


पातक तो नहीं घटा है । मुझसे तो बहुत ही साधारण 
पाप हुए हैं, इसलिये में उन व्यक्तियों की शिकायत किया 
करता हूँ, जो मद्गापातकी हैं, जिनमें वहुत-से अवशुण हैं। 

में मान लेता हूँ कि वे तमसे अधिक पाप करनेवाले 


ना 


( २२७ ) 


हैं, जिनकी तुम आयः निन्‍दा क्रिया करते हो। परन्तु 
यह तो बतलाओ कि तुमने पूर्व जन्मों में कितने पाय किये 
हैं? अजी महाशय, पूर्व जन्मों फो फौन जानता है ९ 
कोई सर्वज्ञ थोड़े ही है ? जब तुम यह जानते ही नहीं, 
तव दूसरे को पापी कहने का तुम्हें अधिकार ही क्‍या है ? 
सम्भव है, पूर्व जन्मों में तुम्हीं से अधिक पाप हुए हों, 
तथा जिनको तुम अभी पापी समझते हो, थे पूर्वा जन्म 
के पुण्यात्मा हों और किसी कारण-विशेष से उनसे पाप 
हो रहे हों । 

अरे भाइयो ! इन जीवों के अनादि काल से अन. 
गिनत जन्म होते आ रहे हैं, और उन अनगिनत जन्मों 
में इनसे अनन्त कम भी होते आ रहे हैं, और उन अन- 
गिनत जन्मों में इनसे अनन्त कमे होते भी आये हैं। न 
तो इनके पुएय की सीमा है, न पाप की । इसलिये किसी 
को निरा पाप्री या केवल प्रुण्यात्मा समक लेना 
वढ़ी भूल है। पुण्य और पापों की निद्गत्ति सिवा भग- 
वद्भजन के हो ही नहीं सकती । एक परमात्मा की प्राप्ति 
से ही जीव पुएय और पापों से छुटकर जन्म-मरण से 
रहित हो सकता है । - 


( रर८ ) 


थोड़ी देर के लिये में मान लेता हूँ कि तुम बड़े 
भारी एुण्यात्मा हो | इससे तुम्हें कौन-सा बड़ा भारी 
लाभ हो गया १ अपने पुणयों का फल भोगने के लिये 
तुम्हें जन्म लेना ही पड़ेगा ओर तुम जब अपने परण्य 
फल से स्त्री, पत्र, धन ओर पशु आदि भोगों को पा 
जाओगे, तब तम अपने को बड़ा भारी ऐश्वयंवान्‌, 
सम्पत्तिशाल्ी तथा बलवान मानने लगोगे, जिससे तम्हें 
महा अभिमान हो जायगा और फलतः तम नणीवों को 
सताने लगोगे तथा ओर भी अनेक प्रकार के अत्याचार 
क्रने लगोगे। अपने इन दुष्कर्मो' फो भोगने के लिये 
तुम्हें दूसरा शरीर अवश्य धारण करना पड़ेगा | 

अब कहो, तुम्हारे पुण्यों ने तम्हें किस दशा पर 
पहुँचाया १ तम्हारा धर्मोत्मापन कहाँ गया १ इसलिये 
मेरे भय आत्मन्‌ | तुम्र अपने धर्मात्मापन के अभिमान 
को छोड़कर सभी जीवों पर कृपा-दष्टि रखो, उनके साथ 
हृदय से ग्रेम करो, उन्हें अपना समको, उनके अवगुर्णों 
तथा उनके अपकारों को भूल जाओ | 

भोस्वामीजी के शब्दों में भक्तःशिरो मणि भरतजी ने 
निन्‍्दकों को महापापी ठहराया है । वे महापातकियों को 


है 


€ शर६ ) 

गिनाते हुए कद्दते हैं-- 

वेचहिं वेद धरम दुहि लेहीं। 

पिसुन पराय पाप क॒हि देहीं ॥ 

तिन्हके गति मोंहिं संकर देऊ। 

जो जननी यहु जानउ भेऊ ॥ 

हे माता ! जो वेद को बेचकर अर्थात्‌ अर्थ-प्राप्ति के 

लिये दूसरों को वेद-शासत्र खुनाकर धर्म को नष्ट कर देते 
हैं, तथा जो पिशुन ( निन्दक ) दूसरों के अवगुर्यों का 
कथन करते हैं, उनकी जो घोर गति होती है, वही गति 
शद्वरजी मुझे दें, यदि श्रीरामचन्द्रजी के वनवास के भेद 
को मैं जानता होऊ, था उसमें मेरी सम्मति ही हो । 
गोस्वामीजी ने अन्यत्र लिखा है कि चुग़लखोरों का जन्म 
चमगादड़ की योनि में होता है । जैसे-- 

सबकी निन्‍दा जे नर करहीं। 

ते चमगादुर होह अचतरहीं | 

भाइयों! पाप छुएय का निर्णय करना कुछ साधारण 

वात भी नहीं है | यह तो बड़ी जटिल समस्या है। श्रीमग- 
वान ने गीता में कहा है--- कर्म क्‍यों है ? तथा अकर्म 
क्या है ? इस विषय में पण्डितजन भी सोह को भराप्त हो 


( २१० ) 


जाते हैं! भगवान्‌ के इस कथन के अज्लुसार तम किसी 
को सहसा दोषी कैसे ठहरा सकते हो ? जिसको तम 
दोष समझते हो, शायद वह गुण ही हो । हो सकता है कि 
उसके कतंज्य को देखने या विचारने में तम्हारी ही भूल 
हो, अथवा उस वेचारे ने अपनी समझ में अच्छा ही किया 
हो। कमे करते समय उसकी नीयत बिटकुल शुद्ध रही 
हो और वह दोष उससे अनजान में वन गया हो | तब 
उसे पापी कहने अथवा दोषी ठहराने का तुम्हें अधिकार 
ही कहाँ रह जाता है ! 
पाप-पुएय का निर्णय तो प्रायः नीयत पर ही किया 
जाता है | फिर मान लो, क्रिसीने जान-बूककर सचमुच 
ही पाप किये हैं, तो उसकी शिक्रायत करने से तम्हें मिल 
ही क्‍या जाता है ? क्‍या तम्हारी निन्‍दा से वह सुधर 
जायगा ? नहीं, नहीं; याद रकखो, सम्भव है कि अपनी 
निन्‍्दा सुनकर वह भड़क उठे और तुम्हारा अनिष्ट करने 
के लिये तम्हारे पीछे पढ़ जाय | यदि ऐसा हुआ, तो 
तम्हारी कितनी हानि हुई १ उसे पीछे पढ़े देख तुम्हें भी 
ध आ ही जायगा और तम भी उसकी मान को लग 
जाओगे। लो ! अब मचा इन्ड, बढ़ी कलद् । इससे भाई 


€ २३१ ) 


किसी की असया” करना छोड़ दो । हाँ, यदि तुम्हें उसे 
कुछ कहना ही है, तो पहले उससे मेल करो, उसकी 
बातों की ध्यानपूवक सुनो । जब तम्हारे प्रति उसकी 
श्रद्धा होने सगे, जब तम यह जान जाओ हि अब यह 
हमारी बातों को सहप सुनेगा, तव शान्ति से, धीरे से 
एकान्त में, प्रेमपूषक उसकी त्रटियों को उसे समकझाने 
की चेप्टा करो । तम्हारे इस व्यवहार का उस पर बढ़ा 
. गहरा प्रभाव पड़ेगा और वह अपने कर्मों पर लज्जित 
होगा, पश्चात्ताप करेगा, आगे के लिये सावधान हो 
जायगा, अपनी भूलों को सुधारने में लग जायगा | इस 
रीति से तुम्हारी भी भलाई होगी और उसकी भी । 
यदि तुम्हारे संदुपदेशों को लोग नहीं मानते, तो 
तम चिढ़ो मत । उन पर रुष्ट होकर उन्हें चुरा-भला मत 
कहने लगो, क्रिन्त्‌ अपनी शान्ति में डटे रहो। लोग 
नहीं मानते, तो इससे तुम्हारा विगड़ ही क्या जाता है १ 
और उनका दोप ही क्‍या है १ वे बेचारे आन्त हैं | इस 
समय उनकी बुद्धि ठिकाने नहीं है; नहीं तो अमृत पीना 
कौन नहीं चाहता १ अजी ! हाथ में आये हुए पारस को 
जान-बूफकर कौन फेंक देगा ? जब उनकी बुद्धि शुद्ध 


( २१२ ) 


हो जायगी, तब वे अपने आप ही थोड़े-से इशारे से सुधर 
जायेंगे, अपने कृत व्य में संसग्न हो जायँगे। 
इसलिये भी तम किसी को बुरा मत समझ बेठों 
कि वह तम्हारी निन्‍दा करता है । वह स्वयं भला है; 
वह वेचारा अज्ञान से निन्दा-जैसा निन्दनीय कर्म करके 
अपनी आत्मा को नीचे ले जा रहा है। यदि तम उसको 
बुरी दृष्टि से देखोगे, तो तम भी उसीके समान निन्‍्दक 
बन जाओगे, जिससे तम्हारी बड़ी हानि होगी । इसलिये 
तम उस पर दया करो, उसका उपकार मानो कि तुम्हारे 
अबगुरणों के निरीक्षण में उसने अपना अमूल्य समय 
लगाया ओर तुम्हारे पापों को कह-कहकर हल्का कर 
दिया; तुम्हें चेतावनी दे दी कि आगे फिर ऐसा न 
करना ।' ' 
* शान्ति! शान्ति! | शान्ति [/ 
सर्वश्रुतिशिरोरत्न विराजितपादाम्बुजस | 
वेदान्ताम्बुजमातंण्डं तस्मे श्रीगुरवे नमः || 
समाप्तोष्य॑ं ग्रन्थः 
हरि ३४ तत्सत्‌ 


रामाश्नम-पुस्तकनमाला का ७ वा पुष्प--- 


भजन-मक्कावली 


स्वामी श्रीरामाश्रमजी परमहंस 
शाम 


ओरीशणपतये नमः 
भजन-मुक्तावल्ी 
मंगलाचरण 
दोहा 

बन्दों अथम गणेश को , शुभगुण-मंगल-धाम । 

जाकी कृपा कटाक्ष ते, सफल होहिं सब काम॥९॥ 

सिद्धि-सदन वाणीपते , विघ्न - विनाशनहार | 

हृदय-कमल बस राम के , हरो विषम भव-भार॥३/| 

ईंश-विनय 

जय सगुण-निर्युण ब्रह्म व्यापक, देव-देव विशम्भरम | 
अशरण-शरण-भव-त्रासनाशक, जयति जय करुणाकरम | 
सुस्संत-मन-रज़न अछुर, खल-दुष्ट आदि निकन्दनम्‌ | 
उत्पत्ति-प्रलय-यिति हेतु तुम, जय राम! के हुस-भमजबग॥ 


( २३५ ) 
सजन 


ओशुरु-चरणकमल चित लाऊँ ॥टेक)। 
जाते हृदय शुद्ध हो मेरा, अविनाशी को पाऊंँ ॥१॥ 
यद-लख-दुतिमणिगण उजियारा, पाई कुबुद्धि नशाऊँ ॥२॥ 
पद-रज नयन लगाह बिलोझू, नोर-क्षीर बिलगाऊं ॥३॥ 
गुरुमूरति-छवि-चन्द्र राम! निज उर-नभ मध्य बसाऊँ ॥४॥ 
हे भजन 
: श्रीगुरु-चरणकमल बलिहारी ॥टेक॥ 
जेहि चरणन में रिधि-सिधि विलसें,दरश-परस सुखकारी ॥१॥ 
सत चितआनेंद रूप मनोहर, मोह-शोक अभ्रमहारी ॥२॥ 
-तरुण तिमिरि अज्ञान विनाशे, गुरुमुख वचन-तमारी ॥३॥ 
राम! समुझ्ति भव-मेपजभारी, शीश चरण-रज घारी ॥४॥ 


भजन 


प्रभु तेरे द्वारो दीन परो ॥टेक॥ 

जनभ-जनम के अकरम मेरे, विष-फल चहत फरो ॥१॥ 
तापर कलि अति नयन तरेरत, भय ते हृदय डरो॥२॥ 
कुल कुटुम्ध सब सुहृद सनेहीं, कोडउ न कष्ट हरो ॥३॥ 
कृपा-दष्टि की आश 'राम! को, तिरविध वाप जरो ॥४॥ 


( रहे ) 
भजन 


प्रभु में क्योंकर धीर धरूँ १ ॥ टेक ॥ 

काम, क्रोध, मद, लोभ, मोह ये अतिशय अबंल डरूँ ॥१॥ 

लोलुप हो विषयन में इत-उत, निशि-दिन भरमि मरूं ॥२॥ 

भाग्यद्वीन लखि सुर-नर त्यागे, पावक-शोक जरूँ ॥३॥ 

त्यागि सकल वल-आश “राम अब, हरि तव चरन परूँ-॥४॥ 
भजन 


भजु शह्वर भोला बनवारी ॥ टेक ॥ 

यह तो हलाहल गर बिच राखें,वह घुतना विष चुस मारी॥६७ 

यह तो गले बिच उरग रमाये, वह अहिराज शयनकारी ॥२॥ 

यह तो बैल चाढ़ि विपिन विराजैं,वह गउवन सेंग बनचारी।॥रे।| 

देखि युगल छवि 'राम' मुदित मन,भक्तन के भव-मयहारी॥९॥| 
स्रजन 


हृदय बसे मुरली मनोहर आज ॥ टेक ॥ 

अंग-अंग छवि निरखि तिहारी, होत मदन उर लाज ॥९॥ 
पीताम्बर कटि अधर सु-म्ुरली, शीश मुकुटमणि भ्राज ॥९॥ 
'तिरछो दृष्टि परति जेहि ऊपर, तेहि बिसरहि' सब काज ॥र॥ 
(राम! आस एक चरण-कमल की, तजि सब साज-समाज ॥१ 


( २३७ ) 
भजन 


हमें सखि अवधकिशोर मिले॥ टेक || 
पीताम्बर ' कटि नूधुर परम में, मोतिन-माल गले ॥१॥| 
कमल-नयन भ्ृक्कटी वर वॉकी, कुएडल कान हले ॥२॥ 
केसर तिलक ललाट बिरामै, शिर छवि मुकुट भले ॥३॥ 
राम मुद्ति लखि श्याम बदन-छवरि छिन में पाप टले ॥४॥ 
कुएडलिया 


कषि जो कविता रास की , करे सहित अनुराग | 
याकृत कविता त्यागि के , इेश्वर-गुण मन छाग ॥ 
ईइवर-गुण मन लाग , बसे वह ठौर इकन्‍्ता | 
ओर विषय सब त्यागि , भाव उर में भगवन्ता ॥ 
चंचलता - चित छाँड़ि , हरे मन-पाप सभी जो | 
शोक-मभोह सब दूर करे , वह भक्त कवी जो॥ १॥ 


रोला 


चाल-काल करि खेल , युवा तिय संग बिताया | 
बुद्ध भये तन शिथिल , मोह अरु शोक फँसाया || 
योग, यज्ञ, त्रत, दान , ध्यान, जप"तप नहिं माया | 
दीनहीन” यह जीव , 'राम! हरि-ध्यान न लाया ॥ १॥ 


( रहे८ ) 


अभय दान है दान, स्नान, मन कुटिल करे ना । 
तीर्थ, सम्रागम संत, गज्ञ पर-वस्तु हरे ना ॥ 
सेवा शुरु, पितु-मात, बड़ो तप संत बखाना। 
परतिय मातु समान, 'राम! सुन्दर श्रत माना ॥ २.॥| 


संकर सीस चढ़ाइ मातु गंगा को लीन्हा। 
वीर भगीरथ लाई, पार निज पितृन्ह कीन्हा॥ 
खल अनन्त जग तारे, शीघ्र सुन्दर गति दीन्हा । 
घन्य-धन्य, वह राम, बास जो तट पर कीन्हा ॥ हे ॥ 


मुनि-छुटीर कहुँ तीर, शोर कहुँ पक्षीगण के । 

कहूँ सुनाद शुभ गान, होहिं मोहहिं जन-मन के ॥ 

कहूँ मज्जन कहूँ पान, जाहिं जन कहुँ दरशन के। 

कहूँ प्सन जल जाहिं, राम” अवली पथिकन के॥ ४॥ 

बनजारा ताल 

उर-मोह-तिमिर कर बासा | गुरुहीन नहीं परकासा ।टेक। 

गुरुवचन सवन-मगु आवे। तब आत्म-तत्त्व दरशावे ॥ 
नहिं रहे अविदया पासा ॥ शुरु-हीन० ॥ १ || 


गुरु जीव-रश समझावें। अरु माया-त्रह्म बतावें ॥ 
५ उर सोच रहे न जरा-सा ॥ गुरुद्दीन० ॥ २ ॥ 


( २३६ ) 


तन-मन-धन गुरु का माने । नित ब्रह्मरूप करि जाने॥ 
दृढ़ वचन माँहि विश्वासा | गुरुहीन० ॥ ३ ॥ 


कहें (राम! सुनो रे भाई ! रहु चरणकमल लव लाई ॥ 
हो जन्म-मरण का नाशा ॥ गुरु हीन ० ॥ ४ ॥ 
बनजारा ताल 


शुरु भारग भूला हमारा | इक तुही बतावनहारा ।टेक॥, 

- कोई तोरथ बिच भरमाया । कोई योग-यज्ञ फरमाया॥ 

द कोई पूजन-मूर्ति उचारा ॥ गुरु) ॥ १॥ 

तिय, पत्र आदि घन माया | अरु सुरलोकहु को पाया ॥ 
नहिं नाथ ! मिटा दुखभारा ॥ गुरु० ॥ २॥ 

जहें-जहँ सुख-हेतु लुभाया । तहँ-तहें दुख अति ही पाया ॥ 
सब भाया-नाल'पसारा ॥ गृरु० ॥३॥ 

अव शरण पड़ा अकुलाई। जिमि 'राम' तुरत मिटि जाई ॥ 
मस जन्‍्म-मरण-दुख सारा ॥ गुरु० ॥ ४॥ 


क्या सोचत नींद पसारी । करु मारग की तैयारी ॥टेक|। 
तब भारग अगम अपारा | नहिं पास रहा कछु चारा ॥ 
सेंग-साथी सभी, सिधारी ॥ करु० ॥ १॥ 


( २४० ) 


यहाँ नित्य मुसाफिर आते। पे रहने नहीं वे पाते ॥॥ 
कैसी सराय यह भारी ॥ करु० ॥ २॥ 
व्यापार करन को आया | तूने सब मूल गवोंया ॥| 
अब रैनि वीति गयी सारीं॥ करु० ॥ हे ॥ 


होगा हिसाव जब भाई ! देगा जवाब क्‍या जाई ॥ 
भज राम राम सुखकारी ॥ करु० ॥ ४ ॥ 


अथ्चु धन्य तिहारी माया | नहिं जान किसीने पाई ॥टेक॥ 
था एक ब्रह्म अविकारा | तुम होना वहुत पिचारा ॥ 
निज इच्छा-परकृति पसारा। उसने सब सृष्टि बनायी ॥ ३ ॥ 


प्रथर्म बुद्धि उपजावे । पुनि अहंकार सरसावे ॥ 
फिर पॉच विपय फैलावे । जिनमें नर रहे झुलाई ॥ २ ॥ 
छिति अनल गगन जल वायू। करि पॉच तत्व ये नाऊँ ॥ 
दश इन्द्रिय पुनि तेहि ठाऊँ। मन ता पीछे ठहराई ॥ हे ॥ 
ये सव सामग्री रच कर | यह जगत दिखाया सच कर॥। 


तुम 'राम' अकेला वचकर । इसमें नित रहे समाई। ४ ॥ 
ग़ज़ल , 


सनातन त्रह्म पूरण हो, मद्दादेव शिव शंकर हो |टिका| 


( र॥४१ ) 


गले बिच मुएड की माला, फमर में व्याप्र की छाला | 

रमाये भस्म अगों में, गले घारी विपंधर हो॥ १॥ 

लिये कर-शल-डमरू की, चसह के पीठ पर राजे । 

योगिनिगण भूत-प्रेतों से, बने केंसे भयंक्रर हो ॥ २ ॥ 

हलाहल-पान कर लीनहा, त्रिपुर-चध एक शर कीन्हा । 

जदा शिर सुरसरी भाले, किये धारण सुधाकर हो ॥ ३ ॥ 

. किया तव मुख्य गण अपना, जब ननन्‍्दी जाय-वन टेरा | 

” शरण पें राम हू आया, दयानिधि तुम दयाकर हो ॥ ४ ॥ 

है गज़ल # 

दयानिधि दीन-हितक्रारी, हमारी भी ख़चर लेना ।टिक॥ 

अजामिल ग॒द्ध गणिका को, कृपा करि आपने तारी । 

दया करि आज हमको भी, परत्तित.पावन शरण देना ॥ १ ॥ 
चरण-कमलों में भक्ती हो, हमें शुरुनन में श्रद्धाहो | 

' कथा प्यारी तुम्हारों हो, समागम सत का देना ॥ २ ॥ 

करू उपकार दीनों का,न जीचों से घृणा उपजे। 

इंटाकर टेप हेपा छको, हृदय में ' शील्षता देना ॥ हे ॥ 

सरल चित शान्त हो मेरा, परायी वस्तु ना चाहूँ। 


हमें निज रूप की फॉकी,दिवस-निशि राम तुम देना ॥ ४॥ 
(६ 


गजल ताल 
जगदीश इईश मेरे; तेरे शरण में आये। 
दीने हमें सहारा, भव-रोग हैं सताये ॥ टेक॥ 
इन चारि खानि माहीं, दुनिया सकल बनाई | 
सबमें रहा समाई, म्रत्र न ममे पाये ॥१॥ 
रवि, चन्द्र और तारे, गिरि, हक्ष सिन्धु-पारे। 
फल, पृष्प, अन्न न्यारे, तने सकल बनाये ॥ २ ॥ 
ऋतुए सदा वदलतों, फूलों की पंक्ति खिलतीं | 
तरु-पत्तिया भी हिलतीं, तेरे हुकुम चलाये ॥ ३ ॥ 
गुण-गान करके होरे, मुनि-वेद-शास्त्र सारे। 


| 


यह 'राम' हू पुकारे, कोई न अन्त पाये ॥ ४ ॥ 


गजल ताल 
नर मूढ़ क्‍यों शझुुंलाया, दिल में करो विचारा | 
चिरकाल का नहीं है, सुत-वाँधवा-सहारा ॥ टेक ॥ 
आनन्द जाहि माना, उसका न मर्म जाना | 


मृग-नीर के समाना, सब झूठ ही पसारा ॥ १॥ 


घृत डालने से जोती, कबहूँ न शान्त होती। 
ठृष्णा अधिक सु-बढ़ती, भोगे विषय अपारा ॥ २ ॥) 


+ 
] 
4 


५ 


है| 


( र४ई ) 


तेरा शरीर भड़ता, जेसे कपूर उड़ता। 
क्िंमि मोह-सिंधु पढ़ता, जरदी गहो किनारा ॥ रे ॥ 
वह नन्‍्द का दुलारा, कृष्णचन्र प्यारा । 
जो राम का सहारा, रक्षक सदा तुम्हारा ॥ ४ ॥ 
सवैया-सुन्द्री 

तजि मान-गुमान सदा दिल से, 

हरि-नाम भजो नर | जो सुखकारी । 
शिर काल बलो नित नाचत हे, 

नहिं सके परे तुकको कुविचारी ॥ 
हिरणाकुस रावण कंस बलीं, 

घननाद सभी न बचे बलधारी। 
सब धूल मिले धन-धाम-धरा, 

हरि-नामहि “राम! सु-सत्य विचारी ॥ १ ॥ 
तुम रे मन ! मानहु बात कही, 

कलि में हरिनाम सजीवन मूरी। 
तजि नाम भजे विषया नर जो, 

शिर पै निन हाथ चलावव छूरी | 
मग के सम तू भठके जग में, 

तजि नाम भरा जिसमें , सुख भूरी |! 


( २५४४ ) 


पुत्ध रे हतभाग्य ! सुधा तजि के, 
तुम राम! सम्रेम चवावत हरी॥शा 
४ सवैया किरीटी 

आन लख्यो निज छॉह शिला, 

जिमि जानि बिहड्नमम चोंच नसायो | 
कूदि मरयो वह सिंह कुओं, 

जब आपुहि को मन आन बसायो ॥ 
कॉच गहे लखि रूप निजे, 

जिमि व्वानहु पान सु-भू कि गेंवायो | 
“राम! लखा जग फो निज से, " 

जब भिन्न तबे दुख जाल फेंसायो ॥१॥ 
दौड़ि मर॒यो सग आतप में, 

जल के भ्रम सो पर वारि न पायो | 
तारन-बिम्ब सराल लख्यो, ' 

श्रम मोतिन के तन पह्ू फेंसायों ॥ 
धूम में वारिद के भ्रम सों, 

तक्कि चातक ज्यों निज नेन गवॉयों ! 


आनंद मानि लिया जग में 
तिमि राम! कभी वित्तराम न पायो ॥२॥ 


( २४४ ) 
सवैया--झुन्द्री 
अपकोर्ति हुई जिसकी जग में, 
उसकी अब मृत्यु कहॉ चहिये ९ 
जब क्रोध वसे जिसके उर में, 
उसको तव सप॑ कहाँ चहिये ९ 
नित शील बसे जिसके तन में, 
तब भूषन ताहि कहाँ चहिये १ 
जिसंका मन शुद्ध हुआ उसको, 
अब 'राम' सुतीर्थ कहाँ चहिये ? ॥१॥ 


सम-तोष बसें जिसके उर में, 
उसको धन और कहाँ चहिये १ 
नित शान्ति वसी जिसके उर में, 
उसको वर नारि कहा चहिये १ 
हरि-भक्ति वसी जब राम! हिये, | 
उसको सुख आन कहाँ चहिये १ 
जब आतम-ज्ञान हुआ उर में, 
तव ओर सुल्ाम कहाँ चहिये १ ॥श॥ 


( २४६ ) 


« कवित्त 

परम पुरुष जगदीश्वर सकल घट, 

बसत रहत मम स्वामी दीनानायथ है । 
दुष्टन संहारत उबारत है भक्तन को, 

श्रवण-सुखद यश सोई मम साथ है ॥ 
त्राहिजआाहि भने राम' मव-त्रास-दु।खित हे, 

चरण-कमल में परत यह माथ हे । 
देर जनि लांओ, अ्रव देर जनि लाओ नाथ ! 

कीजे बेड़ा पार सुविशाल तब द्वाथ है ॥१॥ 
बालक अजान गुण-ज्ञान से विहीन नाथ | : 

ऐसो नाहीं धन जाकी दीनन को दीजिये । 
मन की मलीन तन.छीन सब विधि-हीन, 

बुद्धि-विद्या नाहीं क्रिमि पूजा-पाठ कीजिये | 
काम क्रोध मद लोभ जन्म रु मरण-दुःख- 

दुःखित वेहाल शोक-मांह हू से छीजिये । 
शरण सुखद जानि शरण में आया 'राम', 

दीनबन्धु, दौनानाथ ! मेरी सुधि लीजिये ॥२॥ 
द्रोपदी पुकारी तब चीर को बढ़ायो नाथ ! 

गज की पुकार सुनि द्वारिका से धायो है | 


( २४७ ) 


आदाँ में मेंजारि अरु भारत में पंछी एक, 

व्याध के विवश से कपोत को वचायो है ॥ 
'पावक से पाएठव, प्रह्मद अरु हनूमान, 

छिन में उबारि सुख-शान्ति पहुँचायो है । 
कहाँ लो गिनाऊँ नाथ ! पार नहिं पाऊं 'राम', 

मेरी बेरी एती देरी कहाँ तू लगायो है १ ॥३॥ 


तनन्‍्दुल सुदामा-गृह सेक्री-सुबेर खायो, 
गणिका अजामिल श्वपच ग्रद्ध तारो है । 
अज्ञु न-भीपम अरण राख्यो महाभारत में, 
भक्तन पियारे तुम, तेरो भक्त प्यारों है॥ 
सन्तन उबारो खल-इुष्टन संहारो नाथ! 
महिमा अपार तेरी जगत से न्यारो है । 
शर्म नाहिं भक्त, यदि पतित, न पतित हू, 
निज अंश जीव नाते काहे न उबारो है ॥४॥ 


गिरि को उठाय गिरिधारी भयोी वनवारी, 

त्रज को चचायो जब इन्द्र कोप कीन्हा है । 
पूतना संहारों अक-चक आदि सारि दारो, 

कंस को पछारि ग्रान-नाश करि दीन्हा है ॥ 


( रध्८ ) 


अवध-विहारी रघुरान महाराज खर- 

दूपन मारीच कालनेमि वध कीन्हा हे । 
मुनिन मिठायो त्रास रावन-विनाश करि, 
। आरत पुकारे 'राम' काहें नहिं चीन्हा है ॥५॥॥ 


गंग जगदम्व अवलम्ध शरणागत को, 

देत न विलम्ध लावें ऐसो महारानी हैं । 
घवल-उतंग जल-धार सुतरंग लखि, 

पावत महान सुख उर महें ज्ञानी हैं ॥ 
यम-दूत-नाशी उर-ज्ञान की प्रकाशी भच- 

रुज की बिनाशी सुख-राशी अति दानी है। 
राम' नहिं. पाव पार श्रति-शेप-शारदहू, 

राति-दिन गावें यश सब गुन खानी हैं ॥९॥ 


 तात मात अआ्रात खुत सकल सनेही जग, 

छुटि जहहेँ सेवक सु-स्वामि अरु वाम रे | 
राज सब साज गज-बाज़ धन छुटि जहहै 

सुन्दर सुखद छुटि जहहै. तव धाम रे ॥ 
तन जरि ,णहहैं यह चिता पे पलक माहिं, 

छुटि जहहें मित्रगण सुहृद ललाम रे | 


५ रब्घ ) 


बात को दिचारि असि प्रेम सों भजहु राम, ' 
परमेश्वर से अन्त सबही की काम रे ॥णः 


कहों हरिश्चन्द्र कर्ण बलि अब दाना गये * 

कहाँ दुर्योधन जनक महिपाल हैं! 
शुक-सनकादि ज्ञानी तपसी दधीचि फहाँ ( 

बोर अरजुन कहाँ भरत-सुचाल हैं? 
कपिल वशिए मुनि-ध्यानी न दिखाहि आज, 


दृढ़ अत-धारी कौन भीषम का हाल है 
कठिन कुरीति 'राम' रहत चलावत हे, 


ऋर अभिमानी निरदयी हाय ! काले है ॥८॥ 
जान नर जान अब अपनो स्वरूप जान, 
सत चित सुख शुद्ध मुक्त तेरो रूप है। 
वासना को त्यागु, गुरु-संत-अनुरागु णेहि, 


सहज स्वरूप ज्ञान होने जो अनूप है ॥ 
फम रु उपासना से चित्त जुद्ध-शान्त करु, 


ओम-ओम जाप कर छटे * भव्‌-कूप है। 
काह से न बोल कछु अपने में मस्त रहु, " 


तृतो शिवरूप राम! भूपन की भूप है ॥६॥ 


( २४० ) 


कोई तो कहत त्रह्म तीरथ में बास करे, 
कोई तो कहत यज्ञ-मण्डप मुकाम है। 
कोई तो कहत तपत महेँ रहे बह, 
कोई तो कहत वसे जहाँ हरि-नाम है ॥ 
कोई तो कहत रहे हृदय क्मल-बिच, 
कोई तो कहत बिच त्रिक्रुटि में धाम है | 
अखिल जगत-बिच जड़ रु चेतन माहीं, 
(राम' नहिं देखा जहाँ नाहीं बह्च-ठाम है ॥१०॥ 
छन्द-हरिगीतिका द 
सोये हुये बहु दिन बिते, अब जाग रे, नर नाग रे ! 
कंचन रु कामिनि जाल से, तू भाग रे, नर भाग रे ! 
सब वस्तु से ममता-अहंता, त्याग रे, नर त्याग रे ! 
आनन्द सत चित रूप में, कर नित्य तू अनुराग रे ! 
गानानाजल हि 
कब कार्य मुझसे क्‍या हुआ, क्‍या तत्त्वविदृ यह जानता ! 
देहेन्द्रियों के काये को, क्या भूलकर निज मानता ! [ठिक॥ 
जब चन्द्र मनि हैं दरचतीं, अरु सिन्धु-सहरें उमड़तीं। ' 
जउर-प्रीति पपिहा सरसती, क्‍या चन्द्रमा वह जानता १॥९॥ | 


( २४१ ») 


भाजु को लखि कमल खिलते, चक्र-बाक रु हुलसते | 
मिकले अगिनि रवि-उपलते, तो क्या दिवाकर जानता १॥२॥ 


आतुराज के आगमन से, बन-बीच हरियाली बसे | 
'फल-फूल बृच्तों में लसे, ऋतु-ईश क्या सब जानता ॥॥३॥ 
आकाश के अवकाश से, जग-काज होहिं सुपास से । 
रहता पवन भी आश से, तो 'राम' नभ क्या जानता १॥४॥ 
राज़ल ताल . रे 

ऐ धीर-बीर ज्ञानी, सब विश्व का दुलारा। 

लाखों प्रणाम तुमको, स्वीकार हो हमारा ॥ टेक ॥ 

कुल यो कुटुम्ब छोड़ा, 'रिस्ता तमाम तोड़ा । 

मुख स्वर्ग-खुख से मोड़ा, जग से हुआ किनारा ॥ १ ॥ 

आँखों में तेरी मस्ती, करती सदेव बस्ती । _ 

उसकी अपार हस्ती, बरसे सुधा की धारा ॥ २ ॥ 

, इबा रहे रैन-दिन, झ्रूमा करे तु छिन-छिन । 

आये शरण में जिन-जिन, उनकी विपत्ति टारा | ३ | 

पी प्रेम का पियाला, जीवन किया निहाला । 

बणुन तेरा निराला, ऐ “समर रूप प्यारा ! ४-॥ 


( २४२ ) 


गद्गाप्टक-सबैया 

हरि के प्र से निकली जननी, 

जग में अध-ओध नसावन हेतू। 
करि. भजन - पान-समागम को, 

नर पावत है मन भावत जेतू॥ 
सुरसिद्ध निवास करें तट पै, 

सुख-शान्ति हिये सरतावनि-सेतू। 
हम भी तब ध्यान परें जननी, 

बल-बुद्धि विशाल बढ़ावन हेतू ॥१॥! 
तप कीन्ह भगीरयथ घोर जब, 

तब मांतु कृपा करि तारन आाई। 
जज्ञ उज्ज्वल धार महा शुचिता, 

लखि चित्त रहा सुख से इलसाई ॥ 
कल कीरति छाय रही जग में, 

जन गान किये अखिमादिक पाई । 
शिव सादर शीश चदाय लिये, 

मद्दिमा तुम्दरी श्रुतिलआरद गाई ॥२॥) 
मुकछ्ती जन हैं निनहीं जग में 

भिन ध्यान जिया ट्विनरिन निहारी । 


( २४३ ) 


सर धन्य वही सनसे जिसने,  ., 

.._* जल पान किया भव-भेषज भारी ॥ 

'धनि ग्राम वही तट पे बसि: के, 

' नित दर्शन से परलोक सेंवारी ! 

अवन्सागर से कर पार हमें, 
पदपक्कज की बस आस हमारी ॥१॥ 


मुनिवेद-गिरा जब नेति कहें, 
' », - हम-सूढ़ कहा तव जानहिं हाला। 

कलि-कामद-गाय कहें.- तुकको, 
” सब शासतर-पुरान जपें शुन-माला॥| 
उस्भक्ति, पिवेक-विराग नहीं, ;, 
; कुछ साधन भी न चने ततकाला | 
तुम दो अवलम्ध हमें जगदम्ब, | 

विलम्ब लगे न ज़रा एहि काला ॥४॥ 


शुति सुन्दर धाट मनोहर, हे, 
जल में अचली छवि सोह अलो को | 
चन-बागः हरे उपयाग भरे, 
तट-वाटिक-पृष्प खिलें नित नोको ॥ 


( रश४ड ॥)॥ 


पिक चातक कोक मयूर करें, 

कल गान रुचें सिकता-कन ही को ।' 
मुनि तीर कुटीर बनाय बसें, 

मद काम तमाम गये खल जी को ॥५॥, 


दुख-पुज हरे पद-पह्लूज-रेनु, 

दुती तन की तम-मोह विनासे। 
कटि-किक्लिणि की धुनि को सुनि के, 

सग-चित्त रुके पट पीत प्रकासे ॥ 
कर-कड्डन मोतिन-माल गले, 

श्रुति कुणडल देखत बुद्धि विकासे । 
सिरवेनि लसे छबि नागिनि-सी, 

भव मेकअसे जब ध्यान-निवासे ॥६॥ 


मुख मण्डल शान्त प्रसन्न सदा, 
तन मानहु ज्ञान-स्वरूप सही है। 
अआऋपराज-बचरासन पे जननी, 
तब मूर्ति मनोहर श्राज रही है ॥ 
चर निर्भव पाइ लियो सुख से, 
कर-पक्ज की जिन छाँद गद्दी है । 


( २५४ ) 


अनपायिनी भक्ति मिले हमको, ' 
बस और नहीं कुछ राम! चही है ॥आा' 


गिरिजा सिय शारद कालि रसा, 

परसिद्ध तुम्दीं दुरगादिक-से हो । 
परमेश्वर की तुम शक्ति अरी।! 

तमही प्रकटी जगदादिक से हो ॥ 
जग मिन्न नहीं तमसे, तमतो | 

नहीं भिन्न कभी जगदीश्वर से हो | 
करि भात ! कृपा उर ज्ञान भरो 

जिमि राम! हु मिन्न न इेब्वर से हो ॥८॥ 


3४ शान्ति: शान्ति३ !! शान्ति; !!! 
इति गंगाष्कक--सवैया 


इति स्वामी श्री रामाश्मेण विरचिता 
भजन मुक्तावली समाप्ता | « 


४४४ 


( २५६ ) 
रामाश्रम, अन्धमाला की पुस्तकें--- 


पहला पुष्प--ज्ञानासुत्त 
दूसरा पुष्प---भव भज्ञन 
तीसरा पृष्प--आत्म-प्रकाश 
चौथा पुष्प--प्रेम, वेराग्यादि, वाटिका 
मिलने का पता--श्रीमान्‌ पं० गयाग्रसाद जी सिः 
सु० बुलापुर, पोस्ट मझौवों, जिला--बलिया । 
पॉचवों पुष्प--श्री रामगीता ( सानुवाद ) 
छठा पुष्प--वेदान्त-कुज्जी--यह आपके हाथ में है 
: सातवों पुष्प--भजन युक्तावली--यह भी आप बे 
हाथ में हे | 
“पता--भी मान्‌ बाबू परमहंस राय ( चौधरी ), मु 
शेरपुर बड़ा, पोस्ट-कुड़ेसर, जिला गाज़ीपुर | 
सचना--विदित हो कि रामाश्रम-ग्रत्थमाला क्रो 
पुस्तकें सदाचार, भक्ति, तथा ज्ञानादि के श्रचार के लिये 
हैं, अतः जिन जिज्ञासुओं को आवश्यकता हो; वे केवल 
ढाकख़र्च के लिये लिफाफा द्वारा टिकट भेजकर मेगा 
सकते हैं । 
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